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स्वस्त्यंयन 


३% अग्नि मन्द्रं पुरुप्रियं शीरं पावक शोचिषभ्‌ 
हृदभिर्मन्द्रेभिरीमहे । 
(ऋग्वेद 8, 43, 31) 
प्रिय प्रमु को आज, आओ, जगारये रिझायें। 
अपना प्यारा, सबका थ्यारा, प्रिय से भी प्रिय परम दुलारा । 
जग भर की आँखों का तारा, न्यारा शोभा-साज॥ 
जिसकी मस्ती मस्त बनाती, उर-उर में मधु लहर उठाती॥ 
हषित आनन्दित गति भाती, लाती पुलक समाज ॥ 
जिसकी पावन दीप्ति निराली, कण-कण में क्षण भरने वाली। 
नख से शिख तक सुषमाशाली, लाली रही विराज ॥ 
मधुमय प्रभुहित मधुमय उर ले, हर्षोल्लास हृदय में भर ले। 
मन्द मस्त मादक गुरु स्वरले, कर ले पूरण काज ॥ 
आचार्य पण्डित मुंशीराम जी शर्मा 
डी० लिट्‌ ० 
3 विश्वानि देव सवितदु रितानि परासुव यद्‌भद्रन्तन्न आसुव। 
(यजुर्वेद 30/3) 
विइवदेव सविता करुणाकर दुरित हमारे दूर करो, 
मंगलकारी सुखद वृत्तियों के रस से नित हृदय भरो, 
हे अनन्त रत्नों के स्वामी बुद्धिविधायक वर दाता; 
मृत्यु, रोग, दारिद्रय दुःख हर चिन्मय ज्योतिकलश वितरो ॥ 
३% यज्ञं यन्तं मनसावृहन्तम्‌, अन्वारोहामि तपसा सयोनिः 
उपहूताः अग्ने जरसः परस्तात्‌, तृतीये नाके सधमादं मदेम ॥ 
(अथे वेद 6/122/4), 
यज्ञ हेतु जाने वाले शिवसंकल्पी वुध जन के साथ, 
तप-समता सम्पन्न किए मन पकड़ अरिनदेव का हाथ, 
देहाध्यास मुक्त हो तिमेल ज्ञान शिखर पर चरण धरूं, 
उस सर्वोच्च मुक्ति पद ज्ञापक ज्योतिब्रह्म में रमण करूं । 
डा० विष्णुदत्त राकेश, डी० लिट 


12 
ईश-प्रार्थनां 
करुणानिधे ! प्रभो ! नो, दोषं क्षमस्व भगवन्‌ ! 
सुचिरात्‌ प्रसुप्तदेशं, परिवोधयाशु भगवन्‌ ! 
भुवि भूतसर्वभाषा परिपुरिताभिलाषा। 
इवासतीव देवभाषा, तां पालयस्व भगवन्‌ ! 
आसीत्‌ कदाचिदेषा, वाणी विशुद्ध-वेषा । 
अधुनापि नामशेषा, तामाश्रयस्व भगवन्‌ ! 
देशे स्वतन्त्रतायाः प्राचीनसभ्यतायाः । 
समयं समर्घ॑तायाः पुनरानयस्व भगवन्‌ ! 


वेदिकदशज्ञान्तिमन्त्रा: 
३% शन्नो मित्रश्‍शं वरुणइशत्नों भवत्वर्यमा । शन्नो इन्द्रो बृहस्पतिइशन्नो विष्णु ररुक्रमः। 
नमो ब्रह्म।णे नमस्ते वायो । त्वमेव अत्यक्षम्त्रह्मासि । त्वामेव प्रत्यक्षं ब्रह्म वदिष्याम्यृतं वदिष्यामि । 
सत्यं वदिष्यामि तन्मामवतु पद्वकतारमवतु अवतु मामवतु वक्तारम्‌ । ३४ शान्तिश्शान्तिशशान्तिः ।। 11 
है हर (तै० उपनिषद्‌) 
मित्र (प्राणवृत्ति और दित्त का अभिमानी देव) हमारे लिए सुखरूप हो। (अपानवृत्ति और रात्रि 
का अभिमानी देव) वरुण हमारे लिए सुखप्रद हो । (नेत्र और सूये का अभिमानी) अर्यमा हमारे लिए सुखा- 
वह हो। (बलाभिमानी) इन्द्र तथा (बाणी और बुद्धि का अभिमानी) बृहस्पति हमारे लिए शान्तिवाहक हो 
और विस्तृत पाद वाला (पादाभिमानी) विष्णु देवता सुखदायक हो (समस्त कर्मो का फल वायु के जवान 
होन) बहम वायु, को तस्र है ॥ है बायो! तुम्हे नमस्कार है। तुम्हीं प्रत्यक्ष ब्रह्मरूप हो | अतः मैं 
तुम्हीं को प्रत्यक्ष ब्रह्म कहुँगा । तुम्हीं को (शास्त्र एवं स्वकतेव्यानुसार निश्चित अर्थ रूप) दा कहूँगा और 
(शरीर-वाणी से सम्पादन किये जाने वाले कार्य रूप) सत्य भी मैं तुम्ही को कहूंगा । अतः आप (मुक विद्यार्थी 
को विद्या प्रदान कर) मेरी रक्षा करो ! (वक्तृत्व सामर्थ्य प्रदान कर) ब्रह्म के निरूपण करने टे ठा 
की भी रक्षा करो, मेरी रक्षा करो एवं वक्ता को रक्षा करो। त्रिविध ताप की शान्ति हो ॥ 1॥ > 
35 सह नाववत्‌ सह नौ शनक्तु सह वीर्यं करवावहै । 


>> 


तेजस्विनावधीतमः ह 

3% शांतिश्शांतिश्शांतिः ॥2॥ | EU दिथोवहे । 
._. नहं परमात्मा हम (आचार्य और शिष्य एवं वकता और श्रोता) दोनों 

हुम दाना का साथ-साथ पालन करे । हम दोनों 


का अधीत (ज्ञान) तेजस्वी हों और हम (कभी भी परस्पर) विद्वेष न करे | 
का० संहितो ० 4 


होने से) परमेरवर मुझे मेधा द्वारा प्रसन्न या सबल करे | देव! : अमृतत्त्व 
धारण करने वाला होऊं तथा मेरा शरीर योग्य हो। मेरी क म मधुर च 


| 
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अधिक मात्रा में श्रवण करूं । हे प्रणव ! तू ब्रह्म का कोश है, (क्योंकि तुझमें (ब्रह्म की उपलब्धि होती है) 
और तू लौकिक बुद्धि {से ढका हुआ है (इसीलिए सामान्य बुद्धि वाले पुरुष को तेरे तत्त्व का ज्ञान नहीं 
होता) मेरे सुने हुए आत्मविज्ञानादि की रक्षा करो । त्रिविध ताप की शान्ति हो ॥3॥ 
३% अहं वृक्षस्य रेरिवा । कीतिः पृष्ठक्गरिरिव । ऊ्ज्वेवबित्रो वाजिनीव स्वमृतमस्मि । द्रविणं 
सवर्चसं सुमेधाऽमृतोक्षितः । इति त्रिशद्धीवेंदानुवचतम्‌ । ॐ शान्तिइेशान्तिशशान्तिः ॥4॥ 
(ते० 1/10 अनुवाक) 
(अन्तर्यामी रूप से) मैं संसार रूपी वृक्ष का प्रेरक हूँ; मे री प्रसिद्धि पवेत-शिखर के समान ऊंची हैं। 
(ज्ञान प्रकाशित होने योग्य पवित्र परब्रह्म रूप कारण वाला होने से) मैं ऊर्ध्वं पवित्र हूँ। अन्तवान्‌ सूर्य के 
समान मैं भी विशुद्ध अमृतमय हूँ । मैं दीप्तिमान (आत्मतत्त्वरूप) धन, सुन्दर मेधावाला, अमरणधर्मा 
तथा अव्यय हूँ या अमृत से सिक्त हूँ यह त्रिशंकु ऋषि का (आत्मेकत्व विज्ञान प्राप्ति के अनन्तर होने वाला) 
वेदानुवचन हे ॥41। 
३% पूणंमद; पूर्णमिदम्पूर्णात्‌पूर्णमुदच्यते । पूणस्य पूर्णमादाय पुर्णमेवावरिष्यते । 3% शान्ति- 
इशान्तिइशान्ति: ।।5॥ (शु यजुर्वेदीये ईशो 3) 
3 वह (निरुपाधिक परब्रह्म) पूर्ण हे, और यह (सोपाविक कायंब्रह्म भी) पुर्ण है। क्योंकि पूर्ण 
से पूर्ण आविभू त हुआ है । (तथा तत्त्व-साक्षात्कार के समय एवं प्रलय-काल में) पुणे (सोपाधिक कार्यत्रह्म) 


के पूर्णत्व को लेकर (अर्थात्‌ अपने में लीन करके) पूर्ण निरूपाधिक ब्रह्म) ही शेष बचा रहता है। त्रिविधं 
ताप की शान्ति हो ॥5॥ 


३% आप्यायन्तु ममाङ्गानि वाक्प्राणश्चक्षुशश्रोत्रमथो बलमिन्द्रियाणि च सर्वाणि सर्व्ब्रह्मौप- 
निषदं माहु ब्रह्म निराकुर्यां मा ब्रह्म निराकरोत्‌, -अनिराकरणमवस्त्वनिराकरणंमेऽस्त्‌ । तदात्मनि निरते 
य उपनिषत्सु धर्मास्ते मयि सन्तु, ते मयि सन्तु । 3% शान्तिश्शान्तरशान्तिः ॥6॥ (सामवेदः) 

मेरे अद्भ पुष्ट होवें, मेरे वाक्‌, प्राण, चक्षु, श्रोत्र, बल और सम्पूर्णं इन्द्रियां पुष्ट (ब्रह्मवोव के 
योग्य) होवें । यह सब (दृश्यमान जगत्‌) उपनिषद्‌ वेद्य ब्रह्म ही है। मैं ब्रह्म का निराकरण न करूं, और 
ब्रह्म मेरा निराकरण न करे (अर्थात्‌ मैं ब्रह्म को सदा आत्मभावेन साक्षात्‌ करू, उससे कभी भी विमुख न 
होऊं और इसके लिए सर्वान्तर्यामी परमात्मा मुझे बल दे ! वह मेरा त्याग न करे) । इस प्रकार हमारा 
परस्पर अनिराकरण हो, अनिराकरण हो । उपनिषदों में जो धर्म हैं वे आत्मबोध में लगे हुए मुझ साधक में 
होवें । वे सब मुझमें होवें । त्रिविध ताप की शान्ति हो ॥6॥ _ 

३ वाङ्‌ मे मनसि प्रतिष्ठिता मतो मे वाचि प्रतिष्ठितमाविरावीर्मएघि वेदस्य म आणीस्थस्श्रृतम्मे 
मा प्रहासीरनेनाधीतेनाहो रात्रान्सन्दधाम्यृतं वदिष्यामि । सत्यं वदिष्यामि ! तन्मामवतु तद्वक्तारमवत्ववत्‌ 
मामवतु वक्तारमवतु वक्तारम्‌ । 3 शान्तिञ्शान्तिश्शान्तिः ॥7॥ (कगवेद:) 

मेरी वाणी मत में प्रतिष्ठित हो और मन वाणी में प्रतिष्ठित हो (अर्थात्‌ मन जैसा निश्चय करे, वाणी 
वैसे ही बोले और जैसा वाणी से बोलें मन से वैसे ही चिन्तन हो, दोनों परस्पर अनुकूल रहें)। हे परमात्मन्‌! 
तम मेरे सामने प्रकट हो जाओ, हे वाक्‌ और मन ! मेरे प्रति वेद को लाओ, मेरा श्रवण किया हुआ मुझे न 


> 


न त्यागे, अधीत शास्त्रों के द्वारा मैं दिन रात को एक कर दूँ - अर्थात्‌ दिन-रात अध्ययत चलता रहे। मैं 


वाचिक सत्य का भाषण करूँ और मानसिक सत्य को ही बोलूं । वे ब्रह्म मेरी रक्षा करे, और वह वक्ता की _ 
रक्षा करे, वह मेरी रक्षा करे और वक्ता की रक्षा करे । वक्ता की रक्षा करे। त्रिविध ताप की शान्ति 


हो ॥1॥ 
३% भद्रन्तोअपिवातय मन: । ॐ शान्तिश्शान्तिश्शान्तिः ॥8॥ (ऋग्वेद) 
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हे परमात्मन्‌ ! हमारे मन को कल्याण स्वरूप सदाशिव की ओर अथवा नित्य आनन्द की ओर ही 
लगाओ। वह मेरी रक्षा करे और त्रिविध ताप की शान्ति हो ॥8॥ (अथवंवेद:) 

3% भद्रछूणेभिरस्युणुयाम देवा भद्रम्पश्येमाक्ष भिर्यजत्राः । स्थरँरबसतुष्टुवांमस्तन्‌ भिर्व्यशेम देवहितं 
यदायुः । स्वस्ति नः इन्द्रोवृहश्र वास्स्वस्ति नः पूषाः विश्ववेदाः । स्वस्तिनस्ताक्ष्योऽरिष्टनेमिस्स्वस्ति अहित बृह- 
स्पतिदेधात्‌ । ॐ शान्तिश्शांतिशशांतिः ॥9। (अथर्ववेदः) 

हे देवताओ ! (आपकी कृपा से हम) कानों के द्वारा कल्याणप्रद शब्द ही सुने । आंखों से कल्याण 
प्रद दृश्य देखें । वेदिक योगादिक कमं में हम समर्थ होवें तथा दृढ़ अवथवों और शरीरों से स्तुति करने वाले 
हम लोग केवल देवताओं के हित मात्र के लिए जीवन धारण करे । महान यशस्वी इन्द्रदेव हमारा कल्याण 
करें । परम ज्ञानवान्‌ पुषादेव हमारा कल्याण करें। सम्पूर्ण आपत्तियों के लिए चक्र के समान घातक गरुड़ 
हमारा कल्याण करें, तथा देवगुरु बृहस्पति हमारा कल्याण कर, त्रिविध ताप की शान्ति हो ॥ 9॥ 

३% यो ब्रह्माणं विदधाति पुर्वं यो वैवेदांञ्च प्रहिणोति तस्मं। तं हि देवमात्मबुद्धिप्रकाशं मुमुक्षुवे 
शरणमहम्प्रपद्ये । ३७ शान्तिरशांतिरशान्तिः ॥ 101 (इवेताञ्वतरोप०, 6/18) 

जिसने सृष्टि के प्रारम्भ में हिरण्यगर्भ को उत्पन्न किया और जो उस ब्रह्मा के लिए वेदों को प्रवृत्त 
कराता है। अपने बुद्धि के प्रकाशक उस परमात्मदेव की मैं (मुमुक्षुगण) शरण ग्रहण करता हूँ । त्रिविध ताप 
को शास्ति हो ॥10॥ 

3% नमो ब्रह्मादिभ्यो ्रह्मविद्यासम्प्रदायकत्‌'भ्पो वंशषिभ्पो महद्भ्यो नमो गुरुम्यः। सर्वोपप्लवरः- 
हतः प्रज्ञानघनः प्रत्यगर्थो ब्रह्मैवाहमस्मि ॥ 

ब्रह्मा, विष्णु, रुद्रादि देवों को, वेदान्त विद्या संप्रदाय के प्रतेक आचायों को, अपने परम्परागत 
ऋषियों को नमस्कार है। बड़े-बड़े वेदान्त तत्त्व के वेत्ताओं के प्रतिऔर नारायण से लेकर अस्मदादि 
गुरुओं के प्रति भूरिश: नमस्कार है। सर्व ्रपंचात्मक व्यष्टि समष्टि उपाधियों से शून्य चिन्मात्र स्वरूप 
अन्तरात्मा त्वपद का लक्ष्यार्थे तथा ब्रह्म शब्द का लक्ष्याथ एक ही है और वही मैं हूँ ॥ 

3% विशवं दर्पंणदृश्यमाननगरी तुल्यन्तिजान्तगंतम्पञ्यन्नात्मनि मायया वहिरिवोद्भूतं यथा निद्रया । 
यस्साक्षात्कुरते प्रबोधसमये स्वात्मानमेवाद्वयन्तस्म श्री गुरुमुतंये नम इदं श्री दक्षिणामूर्तये h 

3 नारायणं पद्मभवं वसिष्ठं शक्ति च तत्पुत्रपराशरं च | 
योगीन्द्रमथास्य शिष्यम्‌ ॥2॥ श्रीशङ्कराचार्यमथास्य पद्मपादं हस्तामलकं 
ककारमन्यानस्मद्गुरून्सन्ततमानतोऽस्मि ॥31) श्रुति 
शङ्करं लोकशङ्करम्‌ ॥4॥ शङ्करं शङ्कराचार्य केवावं 


व्यासं शुकं गौडपदं महान्तं गोविन्द- 


येरिमे शुभिः पूर्वे पदवाक्यप्रमाणतः । 
व्याख्याताः सवंवेदान्तास्तान्नित्यं प्रणतोऽस्म्यहम्‌ ॥ 
3% शान्तिः ! शान्तिः ] | शान्तिः ! ! ! 


—*— 


oo 
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श्रीः 
भाष्यकारा: श्रीशंकरभगवत्पादा: आचारयेतल्लजाः । 
श्रृंगगिरि जगद्गुरु श्री सन्निधानम्‌ श्री भारतीतीर्थ श्री चरणा: | 


सर्वतन्त्रस्वतन्त्राः श्रीमच्छंकरभगवत्पादाचार्या: प्रस्थानत्रय भाष्यकारत्वेन सर्वेरपि विद्वदूभिः संस्तुता 
आचार्यंतल्लजाः । उपनिषदः ब्रह्मसूत्राणि भवगवद्गीता चेति त्रितयं प्रस्तानत्रयशाब्देन व्यपदिश्यते । तस्यतस्य 
प्रस्थानत्रयस्य भगवत्पादीयं भाष्यं अतिगम्भीरं मृदुमघुरपदणुम्फितं चकास्ति। 
॥ ज्ञानकमसमुच्चयवाद निरासः ॥ 


केवलात्‌ ज्ञानादेव मुक्ति: न कर्मंसमुच्चितादिति भगवत्मादाः प्रस्थानत्रय भाष्ये निपुणं निरूपयामासुः । 
प्रस्थानत्रये ज्ञानकर्मसमुच्चयवादानुकूलतया आभासमानान्यपि वचनानि निपुणं विचार्यमाणे सिद्धान्ताविरोधी- 
न्येवेति भाष्यकृतां सिद्धान्तः । तथाहि भगवद्गीतायां “'कर्मण्येवाधिकारस्ते” “कुरुक्मेव तस्मात्वं 
इत्यादिषु प्रदेशेषु कर्मं कतंव्यत्वेन निर्दिष्ट “गज्ज्ञात्वाउमृतमब्नुते” “ततो मां तत्वतो ज्ञात्वा” इत्यादिषु 
मोक्षसाधनत्वेन ज्ञानमुपदिष्टम्‌ । अतः ज्ञानकर्मणोः समुच्चयो भगवदभिप्रेतः इति स्यात्‌ केषांचित्‌ संशयः । 
स चायं संशयोभगवत्पादैः उभयोरपि वचनयोः विद्वदविद्वद्विषयकत्वेन व्यवस्थामुपपादयद्भिः परिहूतः। 
तदुक्तं गीताभाष्ये “तथाचोपादितं अविद्वद्विषयं कर्म विद्वद्विषया च सर्वक्मंसन्यासपूविका ज्ञाननिष्टा” इति। 
एवमेव ईशावास्योपनिषद्यपि समुच्चय एव ज्ञानकर्मणोः प्रतिपादित इति आपातदशितां प्रतीयेत । तत्रापि 


भगवत्पाद: उभयोरपि वचनयोः भिन्ताधिकारिकतां प्रदशंयद्‌भिः सिद्धान्तो वणितः । 
॥ जीवेशवराभेदतत्वनि्णंयः ।। 


जीवेइवरयोः परमार्थतो भेदो नास्तीति भगवत्‌ पादा: सिद्धान्तितवन्तः। सोयं सिद्धान्तः ब्रम्हसूत्रेषु 
भेदपरतयापरिदुश्यमानानि सूत्राणि प्रसाणयद्‌भिः कैश्चिदाक्षिप्तः। तथाहि ब्रह्मसुत्रेषु भिदव्यपदेशाच्चान्यः' 
“अधिकं तु भेदतिदेशात्‌' 'नेतरोनुपपत्तेः' इत्यादीनि सूत्राणि जीवेश्यरयोमेदं ब्रुवते । कथं तयोरभेदो 
भवद्रत्पादोक्तस्संगच्छत इति । तत्र च भगवत्यादै रित्थं समाधानमभिहितम्‌ । योयं भेदस्सूत्रेष्‌ प्रतिभासते स 
केवलं काल्पनिकः परमार्थतस्तु अभेद एवेति। तथाच सूत्रभाष्ये भगवत्पादीयो ग्रन्थः “परएवात्मा 
देहेन्द्रियमनोबुष्युपाधिमिः परिच्छिद्यमानो बलैः शारीर इत्युपचयेते । तदपेक्षयाच कमेत्वकतृत्वादि भेदव्यवहारो 
न विरुध्यते प्रावतत्वमसीत्यात्मैकत्वग्रहणात्‌ । गृहीतेत्वात्मैकत्वे बन्धमोक्षादि स्वंव्यवहारपरिसमाप्तिरेव 
स्यात्‌” इति । 

॥ जगत्‌-ब्रह्मानन्यत्व सिद्धान्तः ॥ 


८तदन्यत्वमारम्भण शब्दादिभिः” इति सूत्रेण सर्व॑स्यापि जगतो ब्रह्मानन्यत्वंभगवान्‌ सुत्रकार: 
सिद्धान्तीचकार । तस्मत्‌ सिद्धान्ते बहवो वादिनः विप्रतिपद्यन्ते। तथाहि एकं ब्रह्म॑व परमार्थसदित्यम्युपगस्य- 
माने प्रत्यक्षादीनां भेदतिबन्धनानां प्रमाणानां का गतिः । विधिप्रतिषेधशास्त्रस्य मोक्षशास्त्रस्य च का गतिः ? 
ब्रह्मभिन्तस्य सर्वस्यापि मिथ्यात्वे श्रूतेरपि मिथ्यात्वमापतितमिति श्रुतिप्रतिपादितस्य आत्मैकत्वस्य सत्यतवं 
कथं सेत्स्यतीत्यादि । त एत आक्षेपाः भगवता भाष्यकारेण सम्यकूपरिहूताः । सर्वेपि प्रत्यक्षादिव्यवहाराः, 
विघिप्रतिषे धमोक्षशास्त्राणिच प्राग्त्र ह्मात्मेकत्वज्ञानात्‌ सत्यान्येव । यथा स्वाप्निको व्यवहारः प्रबोधात्प्राक्‌ 
स्वप्तदशायां सत्य एव प्रतीयते । प्रबोधोत्तरं खलु, स्वप्तव्य वहारस्य मिथ्यात्वमध्यवसीयते । एवभेव ब्रह्मा- 
साक्षात्कारात्प्राक्तनस्य प्रत्यक्षादिव्यवहारस्य न किचित्‌बाधकम्‌ । असत्येन वेदन्तवाक्येन प्रतिपादितस्य ब्रह्म- 
त्मत्वस्य सत्यत्वं नोपपद्यते इत्यपि न साधु। प्रानतरह्मात्मबोधात्‌ वेदान्तवाक्यस्यासत्यत्वस्यैवासिद्धेः । परमार्थतः 
असत्यमिति चेत्‌ का क्षतिः | शंकाविषादिता मरणदशंनात्‌ । असत्येन स्वप्तदर्शेनेन सत्यायाः समुद्धे प्रतिपत्तिः 
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| “यदा कमसु काम्येषु स्त्रियं स्वप्नेषु पश्यति।. समूर्द्धि तत्र जानीयात्तस्मिन्‌ स्वप्ननिदर्शने” इति श्र॒त्यैव 
दशिता । अतो न किंचिदनुपपन्नम्‌ । 
॥ शवरस्वामि-शंकराचार्यरचित मीमांसाद्वय भाष्य सदृशता अनवद्यता च ॥ 
भगवत्पादानां सूत्र भाष्यं, शबरस्वामिक्ृतमीमांसाभाष्यं बहुत्र अनुकरोति | शबरस्वामिनो भाष्यं तु 
अनवद्यमिति सवेषां विदुबा मतम्‌। तादृशं भगवत्पादीयं भाष्यमपि अनवद्यमित्यत्र न कोपि संशय: । 
श्रुतिवाक्यविषय निर्णय परत्वं अधिकरणानां मीमांसाढ्ये संदिग्धपदार्थ निर्णयाय भाष्यैकावलम्ब्रनम्‌ । 
मीमांसाद्वयोरपि अधिकरणानि प्रायः एकंकंश्रुतिवाक्यमुपादाय तत्रत्य विषयनिर्णयाय परवृत्तानीत्य- 
तिरोहितं दा्शनिकानाम्‌ । तत्र कस्मिन्नधिकरणे किं वाक्यमधिङ्गत्य चिन्त्यत इत्यत्र भाष्यमेव न: प्रमाणम्‌ । 
अस्मिन्‌ विषये भगवत्पादानां प्रतिभा सर्वातिशायिनी । 
आनन्दमयाधिकरणे हि अन्योन्तर आत्मान्तान्दमय इति वाक्ये श्रुत आनन्दमय शब्द: जीवंबोधय- 
त्युत ब्रह्मेति संशये ब्रह्म॑वबोधयतीति सिद्धान्त इति बहवो मेनिरे । भाष्यकारोमि तादृशमेव विचारमादी प्रददर्य 
पश्चात्तस्यासारता प्रतिपाद्य ब्रह्मपुच्छं प्रतिष्ठेत्यत्र श्रुतं ब्रह्म आनन्दमयावयवत्वेन निदिश्यते उत स्वप्राधा- 
न्येनेति संशये स्वव्राधान्यैनैवेति तदधिकरण सिद्धान्तं प्रतिपादयामास । अतएव प्राण: इति सुत्रं प्राणशब्दार्थ- 
निर्णयाय प्रवृत्तिमिति तं निविवादम्‌ । कुत्रत्यौयं प्राण शब्द इत्यस्मिन्‌ विषये तु कं र्चिदुक्तं प्राणबन्धनं हि 
सौम्य मनः प्रांणस्य प्राणमित्यादौ श्रुतः प्राणशब्द इति । तदेतदपेशलम्‌ । संशये हि सति तन्निर्णयाय 
सुतापेक्षा । प्राणस्य प्राणमित्यादौ हि संशयस्यावसर एव नास्ति । शब्दभेदात्‌ प्रकरणाच्च । अथस उद्गीथ 
प्रकरणे श्रुते कतमा सा देवतेतिप्राण इतिसेवाचेति वाक्ये प्राणरान्दार्थ: क ख इति विचिकित्सायां ब्रह्मेति निर्णीतु 
. भिद सूत्रमिति भाष्यकारो वभाषे । कम्पनात्‌ इति सत्रं कि वाक्यमधिकृत्य प्रवृत्तमिति विचारे कम्पनशब्द- 
घटितवाक्यमिति वक्तुं न शक्यते तादृशवाकयस्यानुपलं भात्‌ । अतः भाष्यक्रद्‌शिः निर्णीतं कम्पनार्शपदघ टितः 
वाक्यमधिकृत्य अत्र विचार इति। तादृञ्ञंच वाक्यं यदिदं किंच जगत्स्ंम्‌ प्राणएजति निस्सृतम्‌ । महद्भयं 
वज्रमुद्यतं मएतद्धिदुरमृतास्ते भवन्ति इति । 
॥ ब्रह्मसूत्राधिकरणेषु पूर्वपक्ष-सिद्धान्तप्रदर्शनप्र फाति 
सिद्धान्तस्वरूप-निरूपणंच ॥ 
¢ अधिकरणेषु आदौ पूर्वपक्षः ततस्सिद्धान्तः प्रदर्यते क्वचित्‌ सिद्धान्त एव 
उत्सूत्र एव भवति । परन्तु चतुर्थाध्याये तृतीयपादे कार्शीधिकरणे अन्य एव क्रमः अनुस्सृ 
पे चात्‌ पूर्वपक्षः प्रदर्शित: । सामान्यतो विलोकने आदौ [प्रदर्शित एव पुर्वंपक्ष इति पश्चादुक्त एव सिद्धान्त 
प्रतिमाति तथापि तस्मिन्नधिकरणे स क्रमो नादतुम्‌ शक्यत इति भाष्यकृद्भिः विस्तरेण प्रतिपादितम्‌ । 
॥ माषवीयशंकरदिख्विजये भगवत्पादीयभाष्यस्य प्रशंसा ॥ 


dh 


का क्वचित्तस्याः परिवर्तनं तत्रत्यपुर्वंपक्ष- 


TB सकसुत्र मुर्थमधुरागण्यातिपुण्योदयम्‌ । वाग्देवी 
भाष्यं ते निपिबन्ति हन्त न पुनर्येषां भवे संभवः ॥ इति । 

प्राथना 

रीरमीमांसा देवो नदचाद्रशेखर: । 

र्या: सन्तु जन्मनि जन्मनि ॥ 


इति शम्‌ ॥। 
Le ३ 
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श्री आचार्य शंकर आज से बारह सौ वर्ष पूर्व जितने प्रासंगिक और अनिवार्य थे, आज की 
अलगाववादी परिस्थितियों में उतने ही अपेक्षित और प्रासंगिक हैं। उनकी मेधा का लोहा उनके बाद के सभी 
भारतीय तथा पाइचात्य आचार्य दार्शनिक मानते रहे हैं । रामानुज, निम्बार्क, मध्व, वल्लभ, चेन्तय, जीव 
गोस्वामी, बलदेव विद्याभूषण, भास्कराचार्य, रामकृष्ण परमहंस, विवेकानन्द, दयानन्द, अरविंद तथा विनोबा 
जैसे भारतीय दार्शनिक उनके सिद्धान्तों के खण्डन-मण्डन में प्रवृत्त होकर भी उनके योगदान के प्रशंसक हैं । 
विदेशी दार्शतिकों में शोपेनहाकर, सरविलियम जोन्स, विक्टर कजिन, फ्रेडरिक इलेगल, देकार्त, स्पिनोज़ा 
लाइब्निज॒ बर्केले, काण्ट, फिकते, शेलिंग तथा हेगल शंकर के दृष्टि-सृष्टिवाद, मायावाद, अद्वितीय सत्ता तथा 
जगत्‌ के भिथ्यात्व सिद्धान्त से किसी न किसी रूप में प्रभावित हैं। आधुनिक दशेनशास्त्री टेमलिन, राताडे, 
राधाकृष्णन, ए० के० राय चौधरी तथा डा० एस० के० दास ने अपने-अपने ग्रंथों में पाश्‍चात्य दाशंनिकों के 
साथ शंकर के विचारों का साम्म-वैषम्य प्रस्तुत करते हुए उन्हें अद्वै त वेदांत से प्रभावित बताया है। इतना ही 
नहीं, हजरत मुहम्मद की मृत्यु (622 ई०) के वाद इस्लामी दशन में भी बाहरी विचारधाराओं के सम्पकं के 
परिणामस्वरूप अनेक सम्प्रदाय उठ खड़े हुए । अल्लाफ अबुल हुजैल अल-अल्लाफ (845 ई०) के मोतजला 
सम्प्रदाय, मुहम्मद विन्‌ कराम के करामी सम्प्रदाय तथा अबुल हसन अशअरी के अशअरी सम्प्रदाय (873- 
935 ई०) पर अद्वैत वेदांत की छाया स्पष्ट दिखाई पड़ती है। इस्लाम का व्यापारियों के रूप में आगमन 
दक्षिणी समुद्र तटों पर 636 ई० में ही हो गया था । सिन्ध पर मुहम्मद विन कासिम की चढ़ाई 712 ई० सें 
हुई पर भारत के पदिचमी समुद्र तट पर अरब सौदागर बहुत पहले से आ रहे थे। मोपला लोगों ने इस्लाम 
स्वीकार कर लिया था । बहुत संभव है कि अरबों के माध्यम से आचार्य शंकर का अद्वत भारत से बाहर 
गया । भारतवर्ष से जैसे गणित आदि का ज्ञान अरब लोग यूरोप ले गए, उसी तरह संस्कृत के दर्शन, वैद्यक, 
ज्योतिष, इतिहास, काव्य अरबी में अनूदित होकर बाहर पहुंचे । सूफियों का तसव्वुफ या इस्लामी रहस्यवाद 
तथा यती-वृत्ति शंकर के औपनिषदिक मार्ग के ढरें की है। मूल इस्लाम में यती-वृत्ति की प्रधानता नही है। 
इस्लाम के बौद्धिक व्याख्याता गजाली (1059-1111 ई०) के विचारों पर तो राहुल जैसे विचारकों ने भी 
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ईदवर और जीव के स्वभाव में मौलिक एकता' के सिद्धान्त पर शंकर का का जट 5 PN 
फिलासकी इसका प्रमाण है। अजीजुद्दीन राजी, अबूयाकूल किन्दी, Ro A ह प्रदर्शित किय 
के दार्शनिक हैं । इन्होंने अद्वेतवेदांत और इस्लामी दशन के सिद्धान्तों में पारस्परिक शा त. स 
(उ, परम ज्योति के लिए नूरअलू-नूरिन, SN 
मअलूम-इ-म-अदूम तथा अहं ब्रह्मास्मि के लिए अन्‌-अल्‌ हक्‌ इसी प्रभाव के परिणाम हैं । सूफि Se र 
रहस्यात्मक विचारधारा भारत में आकर पूर्ण भारतीय हो गई । तसव्वृफ के इस रूप पर शंकर के अव 
तथा नाथों के हठयोग का पुरा प्रभाव पड़ा । के र 
श्री शंकर के प्रादुर्भाव के समय भारत सांस्कृतिक ह्लास, राजनीतिक पराभव और वैचारिक 
टुकड़ों में बेंटा हुआ था । बौद्ध, जेन, शेव, शाक्त, वेष्णव, सिद्ध-योग वज्त्रयान, सहजयान, का 
कापालिक, नीलपट, आजीवक, चार्वाक तथा लोकयतिक जेसे न जाने कितने अवेदिक मत-मतान्तर के जाल 
में हिन्दू जनता फॅसी थीं । पांचरात्र , सौर, गाणपत्य तथा स्कंद मतों के अनुयाइयों की संख्या भी कम नहीं 
थी । पुराणों में समय-समय पर जो परिवर्धन और परिवर्तन हुए उसमें भी इन सम्प्रदायों का गहरा हाथ 
रहा है । ब्राह्म , शेव, वँष्णव, भागवत आदि नामों से ही स्पष्ट है कि पूर्व प्रचलित धार्मिक सम्प्रदायों के 
कारण ये पुराण रूढ़ हो गए । ऐतिहासिक दृष्टि से 8वीं शती तक इन सम्प्रदायों के ग्रंथों आचार्यो, प्रचारकों 
और अनुयाइयों का बोलवाला समूचे भारत में था । महाभारत के शांतिपर्व भीष्मपर्व, वनपर्व, रामायण के 
अयोघ्याकांड, पाणिनि के अष्टाध्यायी, वसेश्‍्वरपुराण, वायुपुराण, सूतसंहिता, वीरशैवप्रदीपिका, श्रीकरभाष्य 
मार्कण्डेय पुराण, नारदपांचरात्र, कौलोपनिषद्‌, नित्यातंत्र- महानिर्वाणतंत्र तथा शिवभक्ति सिद्धि जैसे ग्रन्थों 
में इन सम्प्रदायों का विशेष उल्लेख हुआ है । शाक्तों से पूर्व बौद्धों की कुत्सित आचार पद्धति वज्रयान के रूप 
में कनिष्क के काल प्रथम शती ई० से ही प्रकाश में आ चुकी थी । अभारतीय प्रभाव से उपजी यह उपासना 
कालान्तर में लकुलीश और कापालिक प्रचण्ड-साधनाओं के रूप में विकसित हुई । 7वीं शती का सम्पूर्ण 
साहित्य इनके आतंक से आतंकित है । भवभूति का 'मालतीमाधव? मद्यमांसादिसेवन, श्मशान साधन ए, नरबलि 
तथा धूलधारण जँसी चर्चाओं का उल्लेख करता है । शंकर के आविर्भाव का भारत स्वच्छन्दभोग, गुह्यसाधना 
वर्णाश्रम विरोध, पाखण्ड प्रदर्शन तथा हठ्योग साधनाओ के प्रचार का जो वीभत्स रूप प्रस्तुत करता है, वह 
सांस्कृतिक पराभव का सूचक है, उसमें हिन्दुत्व की उदात्त परस्पराओं की झलक नाम मात्र की नहीं है। 
गुजरात, राजस्थान, पंजाब, मध्यभारत, बिहार, बंगाल, आसाम, नेपाल, सिक्किम, भुटान, महाराष्ट्र सभी 
इसे वज्रयानी तंत्र धर्म के गढ़ थे । ' “पुराणों द्वारा प्रवतत तंत्र विधा की जिन जटिल प्रक्रियाओं का प्रचलन 
हुआ, गुप्त युग के उत्तराद्ध में ही उनमें विकार की मात्रा वलवती हो गई थी, जिसके फलस्वरूप प्रबुद्ध समाज 
उससे अलग होने लगा था । तांत्रिक उपासना में इस विक्ृतावस्था को वाममार्गी तंत्रवाद के नाम से कहा 
गया है, जिसके फलस्वरूप समाज में जादू, टोना, मंत्र, वशीकरण उच्चाटन और नरवलि. के अंधविङ्वासों 
का भचलन हुआ । उसी के परिणामस्वरूप डाकिनी -शाकिनी, भैरव-मेरवी की विकराल उपासनाएँ प्रचलित 
हुई और मांस-मदिरा तथा यौनाचार की स्वतन्त्रता बलवती होती गई। बौद्धमठों में भी इसी वामपंथ का 
बोलबाला था । “डा० वाचस्पति गेरोला का यह निष्कर्ष हिन्दुत्व के विनाश की करुण भाँकी प्रस्तुत करता 
हे। इतना ही नहीं, जैन और सम्मितीय वौद्धो में “नीलपट' नाम से एक गहित उपसम्प्रदाय का उन्मेष हुआ । 
स्वी-पुरुषों के संभोगरत जोड़े एक नीली चादर में लिपटे सार्वजनिक स्थानों पर देखे जा सकते थे । नीलाम्बर 
धारण कर ये साधक वेश्या, सुरा और उन्मुक्त खानपान को ही अपनी मुक्ति का आधार मानते थे | शंकर 
ने इन सभी अवैदिक मतों का खण्डन कर पंचदेवोपासना के शुद्ध सात्विक उपासना भाव को प्रतिष्ठित 
किया। ब्रह्मसूत्र के परमत निराकरण प्रसंग में पांचरात्र, जैन, बौद्ध, सांख्य, शेव, शक्ति सभी मतों का 
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उन्होंने खण्डन के किया है पर शिव, शाक्त, गणेश, सूर्य तथा विष्णु की उपासना का वैदिक स्वरूप प्रतिपादित 
कर स्मार्त धर्म की नींव भी शंकर ने ही डाली । कि 
डा० गैरोला ने ठीक ही लिखा है--'शंकराचार्य वस्तुत: स्मार्त मत के प्रमुख एवं प्रवल समर्थक 
थे। उनके समय तथा उनसे पूर्व भी ऐसे अनेक भक्तिमत प्रचलित हो चुके थे, जो वर्णाश्रम धर्म के घोर 
निन्दक थे । शंकराचार्य के उदय के कारण इन वर्णाश्रमविरोधी मतों की परम्परा क्षीण पड़ने लगी थी। 
उनके प्रौढ़ शास्त्रीय प्रभाव से जप, तप, उपवास, ब्रते, यज्ञ, दान, संस्कार, उत्सव, प्रायश्चित आदि परम्परा- 
गत आचार-संस्कारो की पुनः स्थापना हुई । उन्होंने विष्णु, शिव, सूर्य, गणेश और शक्ति इन पंचदेव की 
उपासना को प्रचलित किया । पंचदेव-उपासना पर आल्या रखने वाला मत ही स्मार्त कहलाया जो कि 
स्मृतियों पर आधारित: था। उन्होंने बहुव्यापी सनातनधर्मी समाज की आस्थाओं तथा परम्पराओं को 
पुनरुज्जीवित किया । इस प्रकार शंकराचार्य को सनातन धर्म का आधार स्तम्भ माना जाता हेय 
श्री शंकर ने ब्रह्माण्ड की 'सामंजस्य' दाक्ति के प्रतीक रूप में पंचदेवोपासना को प्रतिपादित किया 
है । योग की दृष्टि से इन पंचदेवो का सम्वन्ध पंचभूतों से माना गया हे । * - 
आकाशस्याधियो विष्णु: अग्तेदचेव महेश्वरी 
वायोसूर्य: क्षितेरीशों जीवनस्य़ गणाधिपः । 
अर्थात्‌ आकादातत्त्व का स्वामी विष्णु, अग्नितत्त्व की दुर्गा, वायु तत्त्व का सूर्य, पृथ्वी तत्त्व का 
शिव तथा जल तत्त्व का स्वामी गणेश है । फलतः पंचदेवोपासना का अर्थ है, पंच भूतात्मक सृष्टि के केन्द्र में 
निहित परमशक्ति या सत्यतत्त्व की उपासना । ब्रह्माण्ड का एक-एक तत्त्व साकार ब्रह्म के एक-एक गुण का 
मूंतरूप कहा जा सकता है। इस प्रकार पंचदेवोपासना शांकर अद्वैत की विश्वात्मवादी दृष्टि के अधिक निकट 
है । पंचदेवों को एक ही शक्ति का मूर्तरूप कहा गया है । गणेश पुराण के बीसवें अध्याय में आया है -- 
शिवे विष्णो तथा शक्तौ सूर्येऽपि नराधिण, : 
योऽभेदबरुद्धि योगः स सम्यग्‌ योगतमो मतः। 
उक्त पंचदेवमण्डल के द्वारा एक ईश्‍वर तत्त्व की पंचधा अभिव्यक्ति मान कर सर्वात्मवादी 
उपासना दृष्टि का प्रतिपादन शंकर की मौलिक देन है । विभिन्‍न सम्प्रदायों में विभाजित भारतीय मानस को 
एकता के सूत्र में बांध लेने की ऐसी बौद्धिक तथा आध्यात्मिक चेष्टा अन्यत्र नहीं दिखाई पड़ती । भारतीय 
दर्शन की 'अनेकता में एकता' खोजते रहने की प्रवृत्ति का यह उत्कृष्ट उदाहरण है । इसीलिए नारद पुराण 
में अनिवार्यत: घोषणा की गई कि सूर्य, गणेश आदि पंचदेवों की उपासना प्रत्येक स्मातँ हिन्दू को करनी 
चाहिए । 
आदित्यं गणनाथं च देवी रुद्रं च केशवम्‌ 
पंचदेवतमित्युक्तं सर्वं कर्मसु पूजयेत्‌ । क 
्रह्मवैवतं, पद्मपुराण, शिवपुराण तथा मैत्रायणी संहिता में भी पंचदेवोपासना का उल्लेख हुआ 
है । एक सम्प्रदायवाद के विरुद्ध समत्यवादी दृष्टि ते ही पंचदेवमण्डल को एक स्थान पर रखकर पूजने की 
प्रेरणा दी । मध्यकालीन भारत में शंकर की यह सबसे बड़ी देन थी । उदासीन सम्प्रदाय के आचार्य श्रीचन्द्र 
जी महाराज ने पंचदेवोपासना को अपने सम्प्रदाय का आधार बनाया । तुलसीदास ने भी परमवेष्णव होते 
हुए पंच देवोपासना को महत्व दिया । अयोध्या के लोग 'गनप, गौरि, त्रिपुरारि, तमारि तथा रमारमन' के 
रूप में पंचदेवोपासना ही करते हैं। श्रीमद्‌भागवत और रामचरित मानस पर शंकर की दृष्टि डालने से 


ज्ञात होता है कि शंकर सांस्कृतिक और धामिक एकता के प्रबल पक्षधर थे । महानिर्वाण तंत्र में पंचदेवोपासक 
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पाँच सम्प्रदायों का उल्लेख हुआ है-- 
शाक्ताः शेवा; वेष्णवाइच सौरा गाणपतस्तथां 
विप्रा विप्रेतराइचेव सर्वेऽप्यत्राधिकारिणः । 

शंकर के स्तोत्र ग्रंथों में 4 गणेशस्तोत्र, 18 शिवस्तोत्र, 19 देवीस्तोत्र, 10 विष्णुस्तोत्र आनंद 

लहरी, सौन्दर्य लहरी इसी स्मातं भावना के प्रतिफल हैं। शंकर प्रणती स्तोत्र वाणीविलास से प्रकाशित “शंकर 
ग्रंथावली" में संकलित हैं । इनमें आनन्दलहरी की एक टीका स्वयं आचार्यं रचित मानी जाती है । सौन्दर्य- 
लहरी, तंत्रदर्शन और रूप सौन्दर्यं की कवि कल्पनात्मक उक्तियों से परिपूर्ण शीर्ष रचना है जिस पर 35 
टीकाएँ सम्प्रति उपलब्ध हैं । इनमें लक्ष्मीधर, कंवत्त्याश्रम, भास्करराय, कामेशवरसूरि, अच्युतानन्द तथा 

विष्णुदेवतीर्थं की टीकाएं प्रमुख हैं । 

शंकर ने तांत्रिक मत का उच्छेद न करके उसका पूर्ण रूपान्तरण किया । 'वामाचार' के स्थान पर 

'समयाचार' की प्रतिष्ठा की। प्रपंचसार और सौन्दर्यलहरी उनके तंत्र ग्रंथ हैं। प्रपंचसार शंकर की प्रमुख 
रचना है क्योंकि पद्‌मपाद ने इसकी 'विवरण' नाम्नी टीका स्वयं लिखी है। 'प्रपंचागम' नामक प्राचीन ग्रंथ 
की परम्परा की यह कृति है इसकी रचना की प्रेरणा कश्मीर यात्रा के समय मिली । शंकर का लाल उत्तरीय 
पहनना, र्द्राक्ष-स्फटिक धारण करना तथा त्रिपुर सुन्दरी और श्रीमंत्र की उपासना पर बल देने के पीछे 
उनके समयाचारी संस्कार ही प्रधान रहे हैं। बाद में अप्पयदीक्षित आचार्य लक्ष्मीधर, नृसिहानन्दनाथ, 
भास्करानन्दनाथ तथा उमानन्दनाथ ने शंकर के शाक्त सिद्धान्तों की व्याख्या की। लक्ष्मीधर वारंगल के 
निवासी थे । इन्होंने वामकेश्वर तंत्र के 64 तंत्रों की सूची का निर्माण कर 'मिश्र' तथा 'समय' नामक तंत्रं 
की व्याख्या की । तंजौर के सभापण्डित भास्करनाथ । भास्कर राय ने वीरवस्यारहस्य लिखकर शार्क्ताचतन 
की परम्परा को आगे बढ़ाया। भारतीय दर्शन की आगम-निगममूलक दो धाराओं में समन्वय स्थापित करने 
लिए ही शंकर ने नृसिंहतापनीयोपनिषद' का भाष्य लिखा । शक्ति और शक्तिमान्‌ को अभिन्‍नता की 
अनुभूति योग द्वारा हो सकती है अत: योग के छह चक्रों में कुण्डलिनी और आज्ञा दो महाशक्ति के प्रतीक 
चक्रों के जागरण द्वारा साधना समयाचार का मुख्य अंग है। यौगिक साधना में 'समय' परिभाषिक शब्द है। 
हृदयाकाश में चक्रभावना के द्वारा शक्ति के साथ अधिष्ठान, अवस्थान, नाम तथा रूप भेद से पाँच प्रकार 
; दे साम्य धारण करने वाले शिव ही 'समय' कहे जाते हैं। समयाचार में शिव-शक्ति का सामंजस्य मुख्य ध्येय 
न पका ता ६ रावता य, ह में ह सदाशिव के साथ ऐक्य करा 
हि यर “था जती न्दयलहरी में इस सारी प्रक्रिया का निरूपण हुआ है । शंकर 
र , कबीर, , दादू आदि सभी निगूंणियाँ संतों ने स्वीकार किया। 

योगी अथवा संतमत की चर्चा और साधना पद्धति पर शंकर का पूर्ण प्रभाव परिलेक्षित होता है। हिन्दी 
उदु , सस्कृत, मराठी, गुजराती, बंगला, असमिया, सिंधी, राजस्थानी, उडिया, तमिल, तेलग कन्नड, 
मलयालम आदि भाषाओं क साहित्य पर शंकर का प्रभाव इतना गहरा है कि शंकर मत त से ललन डन 
ह क संत साहित्य का मुल्यांकन नहीं किया जा सकता । तमिल के 'अठारह सिद्धर' संतकवि, तेलगू के 
no क, र क सर्वज्ञ, मराठी के ज्ञानदेव, नामदेव, वारकरी पंथ के एकनाथ, गुजराती क॑ 
रो वक क उड्या क भीमाभाई, पंजाबी के नानक, सिंधी के सामी मेघराज, सामी बच्चोमल 
क त a EE ने नैतिकता का प्रतिपादन र तथा भौतिक जगत्‌ की 
क रक्षण भारत से उत्तर भारत में कश्मीर तक की यात्रा 

करते हुए शंकर ने हिन्दुत्व के नवोत्थान का जो स्वर फूका, भारतीय भाषाओं के साहित्य में उसकी पूर्ण 
अनुगूंज सुनाई पड़ती हे । हिन्दू-मुसलमान संत कवियों की सावनामूलक वाणियाँ शंकर के विचारों से स 
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और संपोषित हैं । उदू में सूफी संतकाव्य शंकर की परम्परा में ही विकसित हुआ है। शंकर जिस समन्वयात्मक 
संस्कृति के पुनरुद्धारक थे, दक्षिण के सूफी कवियों ने दक्खिनी के माध्यम से उसी का प्रचार किया । हिन्दी 
में कबीर और तुलसी दोनों ही शंकर के ऋणी हैं । तात्पर्यं यह कि साहित्यिक एकता और ऐक्यचेतना का 
जो रंग शंकर ने चढ़ाया, उसमें समग्र हिन्दुस्तान रंग गया । इतना बड़ा युग-प्रभावक आचार्य हिन्दुस्तान में 
उनसे पूर्वं कोई नहीं हुआ । 

तंत्रदर्शत की ओर उन्मुर होने का एक कारण श्री शंकर के सामने यह भी रहा है कि उनके गुरु 
श्री गोविन्द भगवत्पाद इस धार। के निष्णात सिद्ध थे । वे रस्रेशवर दशन की वदिक परम्परा के एकमात्र 
आचार्य थे । इस मत में पारद के प्रयोग से दिव्य शरीर बनाकर जरा-मरण के भय से छूटना विशेष लक्ष्य 
है। तैत्तिरीय के 'रसो वेस: । रसं ह्येतायं लब्धाऽऽनन्दी भवति’ के आधार पर 'जीवन्मुक्ति’ को ही 
वास्तविक मुक्ति मानना 'पिडस्थेये' सिद्धान्त की वेदिक धारणा है। अवैदिक परम्परा में बौद्ध आचार्य 
नागार्जुन ने “रस रत्नाकर' लिखकर इस परम्परा का प्रवर्तन किया। किरात देश के राजा मदनरथ के 
आग्रह पर गोविन्द भगवत्पाद ने 'रसहूदय' लिखकर बौद्ध परम्परा से हटकर वेदिक रखेरवरी परम्परा का 
प्रवर्तन किया । इस योग मार्गे को तुलसी से पूर्व सिद्धमत कहा जाता रहा है। तुलसी पर भी इस धारा का 
प्रभाव है, पर अत्यल्प । जैसे बिहारी के दोहों में यह “जग काँचौ काँच लो क आधार पर प्रतिबिम्बवाद की 
स्थापना की चेष्टा । शंकर 'समभिमागे' के पुरोधा थे । पण्डित जगन्नाथ तर्क पंचानन ने ब्रह्मसूत्र के शाक्त- 
भाष्य में कहा है-- 

समं साम्यं याति प्राप्नोति । 


अर्थात्‌ साधक को जब यह्‌ अनुभव होने लगे कि वह चिदानन्द लहरी निरन्तर मेरे साथ है। 
सह + मया -तो साधक समयि कहा जाता है । साधना का प्रारम्भ बाह्य पुजा से होता है और साधना 
के उत्कर्ष में बाह्यपुजा तथा आचार की अवहेलना होने लगती हैं तात्पर्यं यह कि मानस पुजा ध्यान तथा 
आत्म-साक्षात्कार की उच्चभूमि के साधक के दिव्य साधन हैं, शेष विधान गौण और तुच्छ है । आनन्द लहरी 
की टीका में लक्ष्मीधर ने कहा है -- 

“समयिनां मन्यस्य पुरश्चरणं नास्ति। जयोनास्ति । बाह्य होमोऽपि नास्ति। बाह्यपुजा विधेयो 
नास्त्येव । हृत्कमलमेव सर्वं यावदनुष्ठेयम्‌ । 


कहना न होगा, उपनिषदों की दहरविद्या या पुण्डरीक विद्या ही इस धारणा की सूलाधार है। 

श्री शंकर का मुख्य लक्ष्य था, अवैदिक दार्शनिकों को परास्त कर हिन्दूधर्मं का पुनरुत्यान तथा 
गीता, उपनिषद्‌ और वेदांत की पुनः प्रतिष्ठा । पहले तो उन्होंने दार्शनिक युकितियों और अकाट्य तर्को से 
हिन्दुत्व के विरोधियों को क्षीण किया और फिर भारतीय तत्त्वचिन्तन को सांख्य, न्याय, वेशेषिक, योग तथा 
पूवे मीमांसा की सरणियों का विवेचन कर अद्वैतदशंन की प्रतिष्ठा की जाए । शंकर से पुवे आस्तिक-नास्तिक 
दर्शनों का जो जटिल संघर्ष हो रहा था -शंकर को उसके बीच अपना मागे खड़ा करना था । उन्होने 
कर्मकाण्ड का प्रतिरोध किया । मण्डन मिश्र के साथ हुए शास्त्रार्थे में कर्मकाण्ड की निस्सारता का प्रतिपादन 


देकर शंकर 


उठाकर सार्वभौम रूप प्रदान करता है। परवर्ती क्मेकाण्डी दाशो 


कहकर तिरस्कृत करने का असफल प्रयत्न किया । पद्म पुराणकार ने आया सहम ब्रह्चोमिव ` 


विश्वास का अभाव है । उनका चिंतन मानव को जाति, धमं, वर्ण और क, त 


। 
| 


चः, रामानुज ते 'वेदत्रादच्छरू श्र च्छत्त बौद्वनिराकरणे निपुणं प्रपंचितम्‌ (श्रीभाष्य), आ त 
'महायान बौद्ध गाथितं मायावादम्‌' (भास्कर भाष्य) तथा डा भरति च्या; Ee र ० हे 
दासगप्ता, डा० बरुआ तथा राहुल सांकृत्यायन ने शंकर को विज्ञानसिक्षु आदि बोड दार्शनिक का र्ण 
बताया है। राहुल जी ने 'द्शेनदिग्दशंत' पुस्तक में शांकर मायावाद को नागाजून के शून्यवाद का नामान्तर 
मात्र कहा है। $ ET se) 

हमारे विचार में उक्त मत दुराग्रहपू्णं हैँ । मायाबाद में सदसद्वाद से विलक्षण र र्वचनीय सत्‌ 
की प्रतिष्ठा होने के कारण उसे सत्‌ शास्त्र कहना पद्मपुराणकार की साम्भ्रदायिक नीति का ही परिणाम 
है | रामानुज का उन्हें विज्ञानवादी कहना भी युक्तिसंगत नहीं क्योंकि विज्ञानवादी बाह्य जगत्‌ जग 
विज्ञान मात्र मानता है, जबकि शंकर उसकी व्यावहारिक सत्ता स्वीकार करते हैं। छान्दोग्य भाष्य स 
(दिग्देश गणगति फलभेद शून्यं' कहते हुए शंकर ने शून्यवाद का भी विरोध किया है। ब्रह्मसूत्र भाष्य में स्वयं 
शंकर ने विज्ञानवाद आदि वौद्धमतों का खण्डन किया है। उपनिषदों का प्रभाव बौद्धों और शंकर पर समान 
हे । अतः एक स्रोत से सामग्री लेने के कारण समानता दिखाई पड़ जाती है अन्यथा दोनों में विषमता पद-पद 
पर परिलक्षित होती है। डा० राधाकृष्णन और डा० राममुति शर्मा 'इण्डियन फिलासफी' तथा 'अद्वेत वेदांत' 
ग्रंथों में शंकर के प्रच्छन्न बौद्ध होने का स्पष्ट खंडन करते हैं । और तो और, आचार्य शंकर गौड़पादाचार्य के 
“अजातवाद' की उपेक्षा अद्वैत की प्रतिष्ठा अनिवेचनीयतावाद के आधार पर ही करते हैं। गौड़पाद की माया 
असत्‌ और झंकर की माया सदूसद्‌ से विलक्षण अनिवेचनीय हैँ। डा० राममूति शर्मा का कहना सर्वथा 
सभीचीन है कि शंकराचार्य द्वारा प्रतिपादित अद्वेतवाद का सिद्धान्त पूर्णतया न भतृ हरि का शब्दाद्वयवाद हे 
न गौडपादाचार्यं का अजातवाद, न बौद्धों का विज्ञानवाद और न शून्यवाद न योगवाशिष्ठ का कल्पनावाद, न 
कदमीर शैवदर्शन का स्पन्दवाद और न प्रत्यभिज्ञावाद और न शाक्तों का शक्त्यद्वेतवाद । यहस्वतन्त्रधारा 
तो ऋग्वेद से उत्पन्न हुई है और संहिताओं, ब्राह्मणों, आरण्यकों, उपनियदों सूत्रों, पुराणों गीता एवं तंत्रादि 
तथा बादरि-प्रभृति प्राचीन आचायोँ से सार ग्रहण करती हुई शंकराचार्य भाष्यग्रंथों में आकार ज्ञानगंगा 
के रूप में प्रवाहित हुई है । 1 

श्री शंकर ने अपने पूर्ववर्ती अद्वेतवेदांत के आचार्यों में बोधायन, उपवर्ष, गुहदेव, कपदीं, भारति, 
भत हरि, ब्रह्मनन्दी टंक, द्रविड़ाचार्य, ब्रह्मदत्त, भतु प्रपंच, सुन्दरपाण्ड्य तथा गौड़पादाचार्यं की मान्यताओं 
का पर्याप्त ऊहापोह किया था । ब्राह्मसुत्र शांकरभाष्य (1/3/19) में 'इति मन्यन्तेऽस्मदीयाश्च केचित्‌ 
अथवा 'च सम्प्रदाय विदोवर्दान्त' (1/4/14 ) अथवा 'अत्रोक्तं वेदान्त सम्प्रदाय विद्‌भिराचार्येः (2/1/9) 
कहकर उन्होने अपने पूर्ववर्ती आचार्यो का उल्लेख किया है । जीव-ब्रह्म की एकता, माया के कारण 
भिन्नत्व, जगत्‌ की मायिक सत्ता, ब्रह्म की देशिक, कालिक, वैचारिक तथा व्यावहारिक सत्ता से विलक्षण- 
सत्ता, ब्रह्म की सञ्चिदानन्द रूपता, जगत्‌ का ब्रह्मविवर्त भाव, परिणाम का निषेध, माया शक्ति से विशिष्ट का 
जगत्‌ का अभिन्न निमित्तोपादान कारण होना, सुज्यमान प्राणियों के धर्म-अधर्म की अपेक्षा से स॒ष्टिगत 
वेषम्य, अविद्या के कारण जीव और आत्मा के एक होते हुए भी भिन्नरूपता, अविद्यानिवृत्ति से डीह की 
आत्मरूपता का बोध, आत्मविद्या द्वारा अविद्या रूप बीजशक्ति का विनाश, अविद्याराव की मावा की पर्याय- 


वाचिता तथा अभ्यासजन्य मिथ्या बंधन से छुटकारा (मुक्ति) शांकर दशन की मूल स्थापना हैं । बंधन की 
मूल अविद्या $ इसी की निवृत्ति मुक्ति है। इसमें धर्म-अधर्म अपने कार्य सुख-दुःख के साथ तीनों कालों में 
भी सम्बन्ध नहीं रखते । यह शरीररहित स्थिति ही मोक्ष हे जो आनन्दरूपा है -- 
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'यत्र धर्माथमौं सहकार्येण कालत्रयं च नोपावतंते । तदेतदशरीरत्वं मोक्षाख्यम्‌ ।' 


इस अवस्था में जगत्‌ का विनाश न होकर जीव की जगत्‌ वृद्धि का विनाश होता है। ज्ञाते द्वैतं 
न विधाते।' अतः द्वैतबुद्धि के. नष्ट होने पर तत्त्वबोध की स्थिति में वह ब्रह्म ही हो जाता है- रह्म हि 
भवति य एवं वेद' अथवा ब्रह्मविद्‌ ब्रह्मं व भवति’ श्री शंकर ने ऐतरेय से 'प्रज्ञानं ब्रह्म' (519), वृह्दारष्यक 
से 'अहंब्रह्मास्मि' (1/4/10) तथा 'अथमात्मा ब्रह्म' (2/5/19) और छान्दोग्य से (6/8/7) से 'तत्त्वमसि' 
लेकर चार महावाक्यों की व्याख्या की है। अन्तःकरण के परिणामविशेष या वृत्ति के जगताकार या 
अखण्डाकार रूप को ध्यान में रखकर ही उक्त चार महावाक्यों की मीमांसा आचार्य प्रवर ने की । जीव 
चैतन्य और विषय चैतन्य का भेद इसके अभाव में प्र दशित नहीं किया जा सकता था। ये महावाक्य साधन 
के प्रमुख साधन हैं । इनके द्वारा जिज्ञासु का शुद्ध, संस्कारसम्पन्त, दृढ़चित्त अखण्डाथे ब्रह्म का साक्षात्कार 
कर सकता है । 

श्री शंकर ने श्रीमद्‌ भगवत्गीता, ईश, केन, कठ, प्रश्‍न, मुण्डक, माण्डूक्य, तैत्तिरीय, ऐतरेय, छान्दोग्य 
वृहदारण्यक, इवेताइवतर न्‌सिंहतापिनी - उपनिषदों पर तथा ब्रह्मसूत्र पर भाष्य किया है। भाष्यों की 
शैली उदात्त, प्रमाणपुरस्सर तथा खण्डन-मण्डनात्मक है। आचार्यश्री का गद्य प्रौढ़ और प्रांजल है। इनके 
अतिरिक्त विष्णु सहस्रनाम, सनत्सुजातीय ललिता त्रिशती तथा माण्डूक्य कारिका पर भी उन्होंने भाष्य 
दिए । ललिता त्रिशती के भाष्य में निगम-आगम दोनों परम्पराओं से ही प्रमाण दिए गए हैं | मध्यकालीन 
धर्म-साधनाओं के निगमागमसम्मत रूप का उपयोग श्रो शंकर से पुर्वं किसी आचार्य ने नहीं किया था, यह 
उनकी मौलिक दृष्टि है । यद्यपि वेदांत के तीन प्रस्थान या मार्ग उनके सामने थे- गीता, उपनिषद्‌ और 
ब्रह्मसूत्र, क्योंकि उनसे पूर्व भत्‌ंप्रपंच ने कठ और वृहदारण्यक की टीका तथा उपवर्ष ने ब्रह्मसूत्र एवं 
मीमांसा सूत्रों की टीका की थी । अतः शंकर भी इसी भ्रस्थान-त्रय' के आधार पर अपने विचार प्रस्तुत 
करना चाहते थे । गीता क्योंकि प्रवृत्ति तथा निवृत्ति मार्ग का विवेचक ग्रंथ है तथा ज्ञान, कमे, उपासना का 
संतुलित विवेचन करती है, अतः आचार्यं ने गीता को भी आधार बनाया । "तस्मात्‌ सर्वंगतं ब्रह्म जसे गीता 
बाक्यों ने शंकर को ब्रह्म, प्र कृति, ईश्वर, मुक्ति तथा जीव के सम्बम्ध में अद्वेत विचारधारा के पोषण के 
लिए सवल आधार दिया । 


शंकराचार्य के पश्चाद्वर्ती आचार्यों में सुरेशवराचार्य, पद्मपादाचायं, वाचस्पति मिश्च, सर्वेज्ञात्म मुनि 
अद्वैतानंद बोधेन्द्र, आनंदबोध भट्टारकाचार्य, प्रकाशात्मयति, चित्सुखाचायं, अमलानंद, विधारण्य, 
प्रकाशानंद, मधुसूदन सरस्वती, ब्रह्मानंद सरस्वती, धर्मराजाध्वरीन्द्र, गंगापुरी श्री कृष्णमिश्रयति, श्री हर्षे, 
रामाद्वयाचायं, शंकरानंद, आनंदगिरी, अखण्डानंद मल्लनाराध्य, नृसिहाश्रम, भट्टोजी दीक्षित, नीलकंठ सूरी, 
सदाशिव ब्रह्मोच्र, सदानद योगीन्द्र सरस्वती, आनंदपूर्ण विद्यासागर, नृसिह सरस्वती, रामतीर्थ, आयदेव 
गोविदानंद, रामानंद सरस्वती, सदानंद यति, रंगनाथ, अच्युत कृष्णानंद तीर्थ, महादेव सरस्वती, सदाशिवेच्ध 
सरस्वती, अप्पयदीक्षित, रामकृष्ण परमहंस, विवेकानंद, अरविन्द, स्वामीकरपात्री जी, स्वामी अखण्डानंद 
सरस्वती, विनोवा, राधाकृष्णन तथा विधानंदगिरि प्रकृति अद्वैतवादी दाशनिकों की लम्बी परम्परा सामने 
आती है। शांकर सिद्धान्तों के स्पष्टीकरण और पल्लवन में इन भाष्यकारो और टीकाकारो का सुदीर्घ 
योगदान रहा है । जीव और ईश्वर, जीव की एकता तथा अनेकता, जीव और आत्मा, अविधा एवं माया 
मिथ्यात्व, माया की विषयिता और विषमता तथा मुक्ति ओर वृत्तिके स्वरूप पर अनेक मतभेदों का स॒जन 
और समाधान इन परवर्ती दा्शेनिको में मिलता हे । कुछ ने नवीन उद्भावनाएं भी दीं । जैये सुरेइवराचार्य का 
आभासवाद, पदूमपाद का प्रतिबिम्ववाद, वाचस्पति मिश्च का अवच्छेवाद, सरवज्ञात्ममुनि का अधिष्ठानवाद, 
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प्रकाशात्मयति का आश्रयाश्रयि एवं विषय-विषयिभाववाद, अमलानंद का दृष्टि-सृष्टिवाद तथा मधुसूदन 
सरस्वती का एकजीववाद ऐसे ही नव्य विचारबिंदु हैं जिनसे वेदांत के दुरुह पक्षों पर नवीन प्रकाश पड़ता 
है। इन दार्शनिकों में सुरेशवराचाय कृत तैत्तिरीय श्रुति वातिक, नेष्कम्मेसिद्धि, ब्रह्मसूत्र भाष्य वातिक तथा 
वातिकसार संग्रह, पद्मपादाचार्य कृत पंचपादिका; वाचस्पति मिश्र कृत भामती ब्रह्मसूत्र शांकर भाष्य व्याख्या 
तथा ब्रह्मतत्त्व समीक्षा (सुरेशवराचार्य कृत ब्रह्मसिद्धि की टीका); सर्वज्ञात्ममुनि की संक्षेप शारीरिक; 
प्रकाशात्मयति क्षत पंचपादिका टीका चित्सुखाचाय कृत तत्वप्रदीपिका, न्याय मकरन्द और खंडन खंड,खाद्य 
टीका विधारण्य स्वामीकृत पंचदशी, मधूसूदन सरस्वती कृत अद्वैतसिद्धि, वेदांत कल्पलतिका तथा गूढार्थ 
दीका, धर्मराजा ध्वरीन्द्र की वेदांत परिभाषा; एवं विनोबाकृत उपनिषद्‌ एवं गीता भाष्य रचनाएं 
प्रमुख हैं । 

पाश्चात्य विद्वानों में कोलबुक, विल्सन; रोअर, कावेल, बोथलिक, मेव्समूलर, डायसन, वेवर, थीबो, 
जेकब, गाफ, बेनिस तथा विलियम जोन्स ने अद्वैत वेदांत की महत्त्वपूर्ण समालोचनाएं लिखी हैं। शंकर का 
युगप्रवर्तक आचार्य होना इससे भी सिद्ध है कि उनमें प्रादुर्भाव के बारह सौ वर्षों बाद भी उनके विचारों के 
चितन-मनन की अक्षुण्ण गोमुखी प्रवहमान है, वह क्षीण और मंद नहीं हुई है । भारतीय तथा देश-विदेश के 
अन्यान्य विश्वविद्यालयों में उनके विचारों और उनके समानधर्मा विचारकों की तुलना में उनके योगदान का 
शोधपरक मूल्यांकन हो रहा हे । अद्वैतवाद के आयाम इतने वँविध्यपुणं हैं कि भारतीय-अभारतीय दृष्टि से 
सोचने-समभने की संभावना कभी न्यून नहीं हो पाती । शंकर के विचारों में बहस खोलने की इतनी संभावनाएं 
हैं कि वहाँ दार्शनिक जड़तावाद पैदा ही नहीं होने पाता । विविध वेष्णव-वेदान्तिकवाद का जन्म इसी 
कारण संभव हो सका। विदिष्टाद्वत, देत, देताहेत, शुद्धाद्वैत, अचिन्त्यभेदवाद, शक्त्यद्वत, ईश्वराद्ययवाद 
तथा त्रेतवाद शंकर की पीठ पर खडे होने वाले विरोधी सिद्धान्त हैं पर इन प्रस्थानों को प्रेरित करने के 
लिए भी शंकर ही उत्त रदायी हैं। शांकरमत के न्यूनाधिक स्पर के बिना ये दार्शनिक विचारधाराएँ खड़ी ही 
न हीं हो सकती थीं | यों तो अद्वैतवाद श्रुतियों की देन है पर आज वह शांकर मत का पर्याय बन गया है। 
वेदांत दर्शन अद्वेतदर्शन ही समभा जाने लगा है । आचार्य वही नहीं है जो मौलिक उद्‌भावना करता है, 
क र र छाया रहता है कि वे उसे पढ़े-समके बिना सहमत-असहमत 
10078 ह बढ़ सकते। शंकर आज भी वेचारिक दिग्विजय के अभिषिक्त रथ पर वहीं खड़े 
हैं जहाँ आज से बारह सौ वपं पूर्व खड़े थे । 

र अ दिनदूधमं के पुनरुद्वार के लिए देशब्यापी मात्राएँ कीं। पूर्व, पदिचिम, उत्तर, दक्षिण की 
यात्राअं U5 मागदशक श्रुति थी-- 'माताभूमिः पुत्रोऽहं प्रार्थव्या:' । भारतीय इतिहास में राजपूती 
युग राजनीतिक विखंडन का युग कहा जाता है । हषे के वाद अलगाव की प्रब त्तियों क ड ह्‌ 
मौखरी, आयुद्ध, प्रतिहार तोः सि्सो ञो ES | 
अ ठ Ce टार) गहलोत, सिसोदिया राजवंशों के अतिरिक्त पूर्वं और 

» पाल, सेन, राय शाह त्पल; तथा दहि दि त > 
चालुक्य तथा पल्लव आदि राजवंश प्रतापी थे i, र कामिल उ लान Mg Bais 
पर ८वीं शती से 12वीं शती तक विघटन एवं विभाजन की प्रवत्तियाँ या 
भणे होकर नो अनेक रज्य मे ट गा । co कम Fe त्तयाँ इली प्रबल हो गई कि देश एक 
के उत्तर पुण्यमूति और कन्नौज के वर्मन राज्यों के विलय से वना ना हा ० 
चालुक्य वंश के पुन केशिन द्वितीय का साम्राज्य । निरंकुश एकतंत्र, सामंतव म लर तस 
राष्ट्रीयता और देशभक्ति का ह्लास तथा अने SE आर त्यातिल 
0 कहा सलार के न अनेतिक _भोगवाद के कारण देश की 

त्थान की प्रक्रिया शुरू हुई । शंकर इसी 
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खोई हुई राष्ट्रीयता और अस्मिता के पुनरुद्वार के लिए आगे आए । निरन्तर युद्धों से पीड़ित भारतीय 
समाज की करुणा का चित्र भवभूति में मिलता है । मनुष्यों की तो बात ही क्या, पत्थर तक रो पड़ते हें और 
बप्त्र का हृदय भी विगलित हो जाता है। संदर्भ बदल लें तो यह राम की घनीभूत पीड़ा नहीं--अनैतिक, 
व्यक्तिवादी, भोगलिप्सु, राष्ट्र प्रेमहीन तथा नृशंस राज्यतंत्र के संघर्ष और पराभव से टूटे भारतीय मानस 
की व्यथा जान पड़ती है । 
अपि ग्रावा रोदित्यपि दलति वञ्त्रस्म हृदयम्‌ । 

हर्ष युगोत्तर भारत पतनोन्मुख हिन्दू समाज की दिन प्रतिदिन बदलती और बिगड़ती विकृत कथा एवं 
दुर्दशा का इतिहास है। शंकर इसी किकत्तंव्यविमूढ़ता के बीच हिंदुत्व की एकता और सांस्कृतिक अखण्डता 
की रक्षा के लिए खड़े हुए। मंसूर में श्वंगेरी, द्वारिका में शारदा, जगन्नाथपुरी में गोवर्धन तथा बद्रीनाथ 
में ज्योतिर्मठ की स्थापना का उद्देश्य सम्पूर्ण भारत की एकता का प्रतिपादन करना था देशव्यापी धर्म 
प्रतिष्ठा के कार्य को बढ़ाने के लिए यह चारपीठ स्थापित हुए । सैनिक संगठन के लिए निर्वाणी, निरंजनी, 
जूना, अटल, अग्नि, आवाहन अखाड़े बनाए तथा गिरी, पुरी भारती, सागर, आश्र म, पर्वत, तीर्थ, सरस्वती, 
वन और आचार्य संज्ञक दशनाम सन्यासियों की परम्परा का प्रवतेन कर सन्यास धर्म का अनुशासन किया । 
चार शांकर पीठों के आचार्य जगद्गुरु शंकर कहलाते हैं । दशनाम संन्यासी और शंकराचार्य दण्ड, कमण्डलु, 
रुद्राक्ष, भस्म तथा गैरिक वस्त्र धारण कर श्रुतिस्मृति द्वारा अनुमोदित धर्म का प्रचार-प्रसार करते 
हुए ब्रह्मसूत्र, गीता, उपनिषद्‌ तथा विवेक चूड़ामणि जैसे ग्रंथों का व्याख्यन करते हुए देश की जनता 
को धर्मोन्मुल करते हुए निरंतर घूमते रहते हें । सरयदुनाथ सरकार जसे इतिहासकारों ने यह बात 
लक्षित की है कि शंकराचार्य द्वारा स्थापित अखाडों और आश्रमो ने हिन्दूधमं की रक्षा के लिए सशस्त्र 
प्रतिरोध भी किया है। परिवर्तित तथा बलात्‌ अन्य धर्मालम्बी हिन्दुत्व में पर्वात कर इस विराट जाति 
की रक्षा की है। राष्ट्रीय और राजनीतिक एकता की ऐसी सुनियोजित परिकल्पना शंकर से पूव नहीं 
दिखाई पड़ती । मध्यकालीन राजनीतिक चेतना का राष्ट्रव्यापी उन्मेष उस राजनीतिक उदासीनता के युग 
में शंकर की सबसे बड़ी देन है । विभिन्न क्षेत्रों के सामाजिक, धामिक, सांस्कृतिक और राजनीतिक अनुशासन 
के लिए ही संन्यासी प्रचारकों को दस श्रेणियों में विभाजित किया गया था। समष्टिमय मानद समाज की 
परिकल्पना शंकर को युगावतार सिद्ध करती है । मुस्लिम और अंग्रेजी पराधीनता के युग में मध्यकालीन 
संत सगठनों ने जो हथियारबंद आन्दोलन किया है, उनमें शंकरानुयाई संतों की बड़ी भुमिका रही है। 
वैष्णव अनी और अखाड़े, गोसाई विद्रोह तथा सतनामी विद्रोह एवं सिख गुरुओं का विद्रोह मुलत: धमरक्षा 
के लिए किया गया सझस्त्र मुक्ति आन्दोलन ही है । मुगलकालीन तथा मुगलोत्तर भारत में मराठो, राजपूत 
राजाओं, बुन्देलों तथा सिखों के विद्रोह में शंकरांनुयायी प्रचारकों का स्थान है । 1857 के विद्रोह की रूपरेखा 
बनाने वाले स्वामी विरजानंद सरस्वती भी शांकर सम्प्रदाय के ही संन्यासी थे । डा० सत्यकेतु विद्यालंकार 
ने आर्यसमाज के इतिहास में विस्तार के साथ इस तथ्य पर प्रकाश डाला है। सीताराम बाबा, दीनदयाल, 
तिरुपति के शिवराम बाबा जैसे कई संन्यासियों ने स्वाधीनता आन्दोलन के लिए बलिदान किया। डा० 
विद्यालंकार लिखते हैं कि 'दशनामी संन्यासियों को राजनीति तथा युद्धों में हाथ बंटाने की जो पुरानी 
परम्परा थी, उसे दृष्टि में रखते हुए यह मान सकला सर्वथा समुचित व संभव है कि एक वृद्ध दशनामी 
संन्यासी ने ही भारत से अंग्रेजो के शासन का अंत कर देने की योजना बनाई थी जिसके द्वारा सन्‌ 1857 
का स्वाधीनता संग्राम लड़ा गया । इस योजना के अनुसार सैनिकों तथा सवसाधारण लोगों को अंग्रेजों के 
खिलाफ भडकाने के लिए कितने ही साधु-संत्यासी भारत के विविध नगरों, छावनियों तथा देहात में नियुक्त 
थे । यह बात न केवल सीताराम की गवाही से प्रमाणित है अपितु उस समय के कितने ही अन्य रिकार्डो में. 4 
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भी इसका उल्लेख है। 1856 में मथुरा में मुनक्किद पंचायत की अध्यक्षता विरजानंद जीने ed ठ 
सर्वखाप पंचायत के पुराने रिकार्ड में यह सामग्री सुरक्षित है । 1855 के कूंभ पर स्वामी वणा 5५ जी 
कनरवल निवासी ने जो 110 वर्ष के थे, नाना साहब, दयानंद आदि को स्वाधीनता की प्रेरणा दी । अनुसं 
करने पर अनेक दशनामी संन्यासियों का कत्तंव्य सामने आ सकता है जिन्होंने राष्ट्र उद्धार तथा स्वार्थ [नता 
के लिए अपने को बलिवेदी पर चढ़ा दिया । आद्यशंकर की इन मानस संतानों न अपने आचार्यं के स्वप्न 
को कभी खंडित नहीं होने दिया । शंकर के इस पक्ष का मुल्यांकन अभी होना शेष है। 
अस्तु, धर्म, संस्कृति, अतीत गौरव, राष्ट्रीय एकता तथा हिन्दू समाज के पुनरुद्धार के लिए शंकर 
के कार्य का मूल्यांकन और श्रद्धापन देशवासियों के लिए तो प्रासंगिक हो सकता है पर उनके जगद्गुरु र 
का अर्थं है कि वह विइवभर के कल्याणकारी उपदेष्टा हैं। इस स्थिति में वेदांत की विइ्वव्यापकता अं 
उपयोगिता का भी बिचार होना चाहिए। शंकर आज सम्पूर्ण संसार के लिए क्यों और किस प्रकार उपयोगी 
हैं। लोग शांकरमत को मायावाद मानकर “जगत्मिथ्या' का प्रचारक और अव्यावहारिक दर्शन समक 
लेते हैं। 
गृहस्थ धर्म और कमं की महत्ता आचार्य शंकर ने सर्वत्र प्रतिपादित की है । सांसारिक अभ्युदय 
और उन्नति (प्रेम) के साथ अटल आनंद (श्रेय) की प्राप्ति के लिए मनुष्य को सदेव सचेष्ट रहना चाहिए । 
विविध आश्चमों तथा वर्णोचित कर्म निष्काम भाव से सम्पन्न होने पर ही आत्मप्राप्ति में सहयक होते हैं । 
कर्म मुक्ति का तात्पर्यं अकमं प्यता या कर्मत्याग से नहीं; अपितु कर्मफल की आकांक्षा से है। निष्काम भाव 
से सम्पन्न कर्म सत्त्वशुद्धि के हेतु होते हैं । सत्वशुद्ध या सुसंस्कृत मन ही ज्ञान प्राप्त कर सकता है। अतः 
निष्काम कमे का परिणाम ज्ञान है। फलाकांक्षा बंधन का कारण है तथा निष्काम कर्मभावना मुक्ति का 
कारण है। “न कर्मणामनारम्भान्नैप्कर्म्य पुरुषोऽसन्‌ते' (गीता 3/4) की व्याख्या में शंकर ने लिखा है-- 
श्रुतौ तावत्‌ प्रकृतस्य आत्मलोकस्य वेद्यस्य वेदनोपायत्वेन “तमेतं वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति 
यज्ञेन (वृह्‌० 4/4/22) इत्यादिना कर्मयोगस्य ज्ञानयोगोपायत्वं प्रतिपादितम्‌ । 
इसका अर्थ हुआ कि कर्म का त्याग कर्म का मोक्ष का कारण नही'। मोक्ष के लिए नैतिक और 
निष्काम कर्म का सम्पादन आवश्यक है । 
भोगवाद तथा भौतिक सभ्यता के प्रति मोह आत्मज्ञान में बाधक है । अतः आध्यात्मिक मूल्यों की 
सिद्धि के लिए वेदान्तिक संन्यास की आवश्यकता है। संन्यास लोकहित और विराट के लिए जीवन सम्पूर्ण 
साधना का दुसरा नाम है । शम, दम, त्याग, तप, संतोष और तितिक्षा संन्यास के वैयक्तिक आधार हैं तो 
शौच, सौहाद, समत्व दृष्टि, दया, दान और निर्धनता सामाजिक आधार हैं । संन्यास वर्णाश्रम में चतुर्थ 
स्थिति तो है ही पर गृहस्य में भी यदि यह भावना हो जाए तो उसे अर्थतः संन्यासी ही कह 
की दृष्टि में आश्रम संन्यास से बढ़कर भावना संन्यास का महत्व है। त्याग की भावना को संन्यास कह देने 
से आचार्य ने भेप और आडङम्बर की व्यर्थता प्रतिपादित की । ब्रह्मज्ञान का अधिकारी प्रत्येक आश्रम और 
आश्रम का प्रणी है। बरह्मचारी, गृहस्थ, वानप्रस्थ रौर संन्यासी सभी का ब्रह्मज्ञान में अधिकार है । बृहदा- 
रण्यक, तैतिरीय तथा छान्दोग्य में इसी तथ्य का प्रतिपादन हुआ है । ८ 
आत्मज्ञान का लक्ष्य सर्वात्मभाव की प्रतिष्ठा हे। शंकर, ब्राह्म ण, क्षत्रिय 
जातिगत न मानकर गुण कर्मानुसार मानते हें । गीता 
की व्याख्या करते हुए आचाय सत्त्व, रज और तम 


हा जाएगा । आचार्य 


, वैश्यतथा शूद्र की व्यवस्था 
1 के “चातुर्वण्यं मया सुष्ट गुण कर्म विभागशः? (4/13 ) 
गुणों के आधार पर मनोवैज्ञानिक दृष्टि से वर्णों का 
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विवेचन करते हैं । शम, दम, तप आदि सत्वगुंणप्रधोत व्यक्ति को ब्राह्मण, शूरवीरता, तेज प्रभृति रजो गुण 
प्रधान को क्षत्रिय, तमोगुण-रजोगुण प्रधान को कृषि आदि कर्मो के कारण वैश्य तथा तमोगुण प्रधान को शूद्र 
कहा है । सर्गेत्मवादी दृष्टि देश, जाति, धर्म, रंग, वर्णे, भाषा आदि भेदों से मनुष्य को ऊपर उठाती है । इस 
दृष्टि के अभाव में क्षुद्र राष्ट्रीयता का जन्म होता है। मानव जाति को युद्धो में झोंक दिया जाता है, रक्‍त- 
पात, लूट और हत्याएँ होती हें । व्यष्टि भाव का लोप और समष्टि भाव का उदय या क्षुद्र अहंभाव की 
समाप्ति वेदान्त का लक्ष्य है । अनेकत्व में एकत्व का दन ही वेदान्त का लक्ष्य है। इसी समदूष्टि के उदय 
से विश्व में शांति और प्रेम की स्थापना की जा सकती है । गीता के 'विद्याविनय संपन्ने' (5/18) इलोक की 
व्याख्या में समदृष्टि का विवेचन करते हुए जिस मानवतावादी दृष्टिकोण की स्थापना आचार्य ने मध्यकाल 
में 'अतः समं ब्रह्म एकं च तस्माद्‌ ब्रह्मणि एव ते स्थिताः' कहकर की, वह उस काल के लिए असंभव और 
इस काल के लिए आवश्यक सिद्ध हुई । क्रान्तदर्शी आचार्यं की यह व्यापक सुरद थी । गीता का मुख्य 
प्रतिपाद्य ज्ञान योग है । 'सवं कर्मारिवलं पाथं ज्ञाने परिसमाप्यते’ की व्याख्या में छान्दोग्य का प्रमाण देकर 
शंकर ने ज्ञान को ही प्रमुखता दी है। कर्म और उपासना की अपेक्षा शंकर गीता का प्रतिपाद्य ज्ञान योग को 
मानते हैं । ज्ञान, कर्म तथा उपासना का समुच्चय उन्हें इष्ट नहीं । प्रसन्नता, निर्भीकता तथा आत्मनिर्भरता 
वेदान्त के अन्य लाभ हैं जो निष्काम कर्म, आत्मभाव का प्रसार और आत्मशक्ति के अर्जन के साथ आते हैं। 
घृणा, भय, द्वेष, ईर्ष्या आदि से मुक्त होने में 'आत्मदृष्टि' हेत्‌, होती हैं । अन्यत्व की भावना से राग-द्वॅंष और 
आत्मत्व की भावना से परम सत्य और आनन्द की अनुभूति होती है। अद्वैतवाद का आचार तथा विचार पक्ष 
बड़ा सुदृढ़ है । विवेकानंद और रामतीर्थ ने वेदांत के व्यावहारिक रूप का प्रतिपादन सेवाश्रमों की स्थापना 
द्वारा करके यह सिद्ध कर दिया कि वेदांत जीवन की विषमताओं का एकमात्र समाधान है । वह मनुष्य में 
निहित आत्मशक्ति को जगाकर पृथ्वी को स्वगे में पा रणत करा सकने में समर्थ हे । इतना ही नहीं, जीवात्मा 
इसी लोक में मुक्ति का अनुभव कर सकता है, उसका अन्य लोक-लोकान्तरों में गमन आवद्यक नहीं । वेदांत 
के अतिरिक्त मानव को निसर्गतः पाप का परिणाम मानने वाले दार्शनिक चाहे इस्लाम के हों चाहे ईसाइयत 
के -हीनता का बोध जगाते हैं पर वेदांत 'जीव और ब्रह्म की एकता प्रतिपादित कर जीव को हीनत्व-बोध से 
ऊपर उठाता है । मनुष्यत्व की प्रतिष्ठा का ऐसा श्रेय आचार्य शंकर को ही दिया जा सकता है। महाभारतकार्‌ 
का 'नहि मानुषात्‌ श्रेष्ठतरं हि कङ्चित्‌' वाक्य शंकर के सामने आदर्श रहा है । 

वेदांत के श्रौत, स्मार्त और दार्शनिक -- तीत प्रस्थान हैं । इनमें श्रौतप्रस्थात उपनिषद्‌, स्मात प्रस्थान 
गीता तथा दार्शनिक प्रस्थान ब्रह्मसूत्र है। मध्यकाल में इन तीनों पर भाष्य लिखना आचार्यत्व का प्रमाण 
समा जाता था। शंकर ने तीनों पर भाष्य लिखकर अपना अद्भुत आचार्यत्व प्रतिष्ठित किया है । वादरायण 
व्यास ने वेदांत कर्म योग का पुनरुद्धार किया । गीता और ब्रह्मसूत्र जिस अध्य़ात्मविधा का निरूपण करते हैं, 
उस पर मानव मात्र का अधिकार है। यजुर्वेद की श्रुति “शूद्राय, चार्याय च स्वाय चारणाय' इसी तथ्य का 
पोषण करती है। शंकर सूत्रपदानुसारी भावना को नई अर्थवत्ता प्रदान करते हे । ब्रह्मसूत्र का परमत प्रत्या- 
ख्यान प्रसंग शंकर के वैदुष्य तथा दृढ़ दृष्टिकोण का परिचायक है। आचार्ये शंकर के आचायेत्व का इससे 
बड़ा प्रमाण क्या हो सकता है कि उन्होंने भाष्य को जिस प्रणाली की उद्भावना 'सूत्रो मे की, उसी का 
यत्किचित्‌ हेरफेर से अनुधावन वैषणवाचायाँ ने किया । प्रमाण की दृष्टि से शंकरेतर आचायों में पुराणों के 
इलोकों की भरमार है । सांख्य, वैशेषिक, बौद्ध, जैन आदि मतों का जो खण्डन आचार्य ने किया, पांचरात्र और 
वासुदेवमत को छोड़कर वंष्णवाचार्योँ ने उसी विचार सरणि का अनुसरण किया । एक अन्तेदृष्टि आचाये की 
और है और वह यह कि तात्कालिक दार्शनिक अवधारणाओं से अभिभूत होकर आचार्य ने सूत्रों में परमत 
निराकरण की भावना को व्यक्त किया । 
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श्री शंकर उच्चक्रोटि के कवि थे । उनके द्वारा रचित स्तोत्र कवि कल्पना के कट क जां 

सकते हैं । उनकी गद्य-रचना प्रौढ़, प्रांजल और दृष्टांत पुष्ट हैं है वाह पल्या पवा दाय पाप्या Sa 
रहितुमहंति’ अर्थात्‌ पैरों से दौड़ने में समर्थे को घुटनों के बल रेंगना अच्छा नहीं तता नती लोकोक्तियों से 
जला विवेचनात्मक गद्य भरा पड़ा है। 'भामतीकार ने भाष्य प्रसन्नगंभीरं तत्प्रयुक्तं विभज्यते' कहकर उसकी 
महिमा का बखान किया है। ब्रह्मसूत्र हो, चाहे गीता हो ; चाहे उपनिषद्‌ खण्डमूलक, दृष्टान्त 
मूलक तथा निष्कषेमुलक शेली के वर्णनात्मक, विवेचनात्मक सहारे वह अपना मंतव्य प्रकट करते चलते हैं । 
जैसे 'पुरुषादीतां गोमयादीनां च पार्थिवत्वस्म्‌ केशनखादिषु वृश्चिकादिपु चानु वृत्तिदर्शनेव किञ्चत्सास्मभिव 
अथवा “अत सांख्य सिद्धान्त श्रांतिमुलक त्वादेव व मुमुक्षु भिरुपेक्षणीय इति' उनसे पूर्व शंकर स्वामी का 
मीमांसा भाष्य तथा उनके बाद जयंत भट्ट का न्याय भाष्य उनके प्रांजल गद्य की याद दिलाता है। आनंदलहरी 
का एक शलोक कवित्व की उड़ान में सहायक अनूठी उक्ति की दृष्टि से यहाँ उद्धृत करने का लोभ संवरण 
नहीं कर पा रहा हूँ । 

सपर्णामाकीर्णा कतिपयगुरणंः सादरमिह 

श्रयन्त्येनेर्वाल्ल मम तु मतिरेयं विलसति । 

अपर्णेका सेव्या जगति सकलेयेत्‌ परिवृतः 

पुराणोऽपि स्थाणुः फलति किल कं बल्यपदवीम्‌ । 
अर्थात्‌ सब लोग तो सम्पूर्ण लता का आश्रय लेते हैं पर मुझे अपर्णा ही कल्याणकारिणी मालूम पड़ती है 
क्योंकि स्थाणु भी उसके आश्रम से कंवल्य का फल देता है, यदि अपर्णा का प्रसाद न मिले तो स्थाणु क्या फल 
देगा ? यहाँ अपर्णा और स्थाणु में श्लेष है । पत्ते के बिना फल नहीं होता, यहाँ बिना पत्ते की लता (अपर्णा, 
पार्वती) फल देती हे । स्थाणु (ठठ, शिव) भी उसी के आश्रय से पसीजता है । ऐसे एक नहीं, अनेक उदाहरण 
उनके कमनीय स्तोत्रों से दिये जा सकते हें । पूर्व पक्ष को शंका प्रस्तूत कर उत्तर पक्ष में प्रमाणों का निबन्धन 
करने के कारण तथा गंभीर सून्रात्मकतायुक्त बौद्धिक शैली के प्रयोग के कारण उनके ग्रंथ "निबन्ध ग्रंथ” कहे 
जा सकते हें । श्री शंकर के कवित्व तथा गद्य का शैली विज्ञानमूलक अध्ययन किया जाना चाहिए। 

इस युग के अमर ग्रंथ 'मानस' पर शंकर के अद्वै तवाद का पूर्ण प्र भाव है । यह इसलिए कह रहा हूँ कि 

केवल निर्गुण साहित्य और साधना पर ही शंकर का प्रभाव नहीं आँका गया, सगुण साहित्य पर भी उनकी 
छाप देखी गई हे । पण्डित गिरिधर शर्मा चतुर्वेदी, विजयानंदत्रिपाणि, डा० बलदेव प्र साद मिश्र , आचार्य 
पण्डित रामचन्द्र शुक्ल तथा डा० श्री शजुयाल तुलसी को अद्वैतवादी मानते हैँ । श्रीमद्‌भागवत में अद्वैत दर्शन 
की छाया हे पर शंकर पुववर्ती होने के कारण उसे शंकरान्‌सारी नहीं कह सकते। हाँ, शांकर मतानसार 
श्रीधरस्वामी ने भागवत की टीका अवश्य की है । इस टीका का ही प्रभाव है कि सी० वी० वैद्य ने 'द डेट 
ऑफ भागवत पुराण में तथा क० ए० नीलकंठ शास्त्री ने 'ए हिस्ट्री ऑफ साउथ इण्डिया' में भागवत पुराण 
में शांकर बद्वेत का प्रयोग होने के कारण दसवीं दाती की रचना मान लिया है क्योंकि गौडपाद ने श्रेय: श्रति 
भक्ति मुदस्यते तिभो' (भा० 1 0/ 1 4/4) शलोक उत्तर गीता भाष्य मे उदधत किया है । अतः भागवत की 
रचना शांकर से पूर्व ही हुई होगी । कहना इतना ही है कि भागवत और मानस जैसे उत्कृष्ट भक्ति के ग्रंथ भी 
अद्वैतवादी ही हैं | शंकर की वैचारिक दिग्विजय का इससे बड़ 


द र हा डा प्रमाण क्या होगा ? शंकर के बाद भागवत 
भी अद्वेत प्रस्थान का ग्रंथ मान लिया गया । चित्सुखाचाय कृत भागवत की वेदांतपरक टीका का अनुसरण 
श्रीधर स्वामी ने किया है। 
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जोकर सिद्धान्त के चार निष्कर्ष हैं। (1) ब्रह्म ही सत्य है। (2) जगत्‌ मिथ्या है । (3) जीव ब्रह्म 
ही है, जीव और ब्रह्म में कोई भेद नहीं है । (4) ब्रह्मात्व भाव का साक्षात्कार ही मोक्ष है, जहां वैयक्‍तिक 
सत्ता का अनन्तता में विकास होता है । मुण्डकोपनिषद्‌ (1/2/12) तथा कठोपनिषद्‌ (1/2/8) को आचार्य 
ने अपने भाष्य में ब्रह्मनिष्ठ को अपुथकदर्शी लिखकर इसी तथ्य का समर्थन किया हे । आत्मा से पृथक किसी 
अन्य की सत्ता नहीं । ब्रह्मतत्व यद्यपि कोई द्रव्यरूप सत्य नहीं है फिर भी वह सव का अधिष्ठान हैं तथा 
सभी का उसमें अन्तर्भाव होता है। उसका अस्तित्व किसी भी अन्य वस्तु के दृष्टान्त से प्रतिपादित नहीं 
होता । 
ब्रह्मावसानोष्यं प्रतिषेधः नाभावावसान: (ज्र सू० भाष्य 3/2/22) 
यद्यपि ब्रह्म को निग्‌ण और सगुण दोनों ही कहा पया है पर शंकर की दृष्टि में उपनिषदों का 
प्रतिपाद्य निगुण ब्रह्म ही है । निगुण ब्रह्म के यथार्थ स्वरूप का निर्धारण स्वरूप लक्षण तथा तटस्थ लक्षण 
के आधार पर किया जाता है । सत्यं, ज्ञानं ब्रह्म का स्वरूप लक्षण तथा उत्पत्ति, स्थिति और लय का कारण 
होना तटस्थ लक्षण है । तैतिरीय उपनिषद्‌ का “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म तथा बृहदारण्यक का विज्ञानमानन्दं 
ब्रह्म’ स्वरूप लक्षण है तथा 'यतो वाइभाति भूतानि जायन्ते’ आदि वाम्य तटस्थ लक्षण का संकेत देते हैं । 
मायावच्छिन्त होने पर इसे 'ईशवर' कहते हैं । जगत्‌ की उत्पति, स्थिति और लय इसी के द्वारा होती हे । 
जब हम ब्रह्म को जगत्‌ का कारण कहते हैं तब इसका यह अर्थ नहीं होता कि ब्रह्म अथवा उसके घर्म में कोई 
परिवर्तन होता है । उत्पति, स्थिति तथा प्रलय में वह अविकृत रहता है । जगत ब्रह्म का वित्तं है, परिणाम 
नहीं । ईश्वर की सत्ता मायाधारित है । माया के बिना उसका सर्जकत्व सिद्ध नहीं होता । 
नहितयाविना परमेइवरस्य खष्टूत्वं सिध्यति (ब्र०सु० भाष्य | ॥4/3) 
सृष्टि में वेयम्य दिखाई पडता है, निस्पृह ईश्‍वर की सृष्टि में इस वैयम्य का कारण क्या है ? शंकर 
का कथन है कि ईश्वर धर्म-अधर्म की अपेक्षा करके सृष्टि का निर्माण करता है। पैदा होने वाले प्राणियों के 
घर्माधर्म का फल ही इस वेयम्य का कारण है । 
धर्माधमविपेक्षत इति वदामः । (त्र० सू० भाष्य 2/1/34) 
जीव का वास्तविक स्वरूप तो ब्रह्म है--जीवानां स्वरूपं वास्तवं ब्रह्म । जब अविद्या निवृति होने 
पर जीव ईइवरत्व को प्राप्त होता है तब ब्रह्म से उसका पार्थेस्व कैसे प्रमाणित हो सकता है? अविद्या के 
कारण ही ब्रह्म जीवत्व को प्राप्त होता है । अविद्याग्रस्त चेतन जीव कहलाता है । जीव को सनातन सत्ता 
है वह आगन्तुक नहीं है । उसका मुल स्वरूप आत्मा हे । वह त आत्मा से भिन्न हैं, न अंश है और न उसका 
रूपान्तर है । आचाये शंकर अनेक जीववाद का सिद्धान्त मानते हैं । उनका कथन है--'अनन्त संसारी जीव 
अपने स्वरूप बोध से बंचित होकर अज्ञान की निद्रा में सोते रहते हैं । अविधा की निवृत्ति होने पर जीव 
मुक्ति लाभ करते हूँ जिनकी अविद्या निवृत्त नहीं होती, उन्हें मुक्ति नहीं मिलती । 
अविद्यात्मिका हि बीजशक्तिरव्यक्तशब्दनि देश्या परमेश्वराश्रया मायामयी महासुषप्तिः यस्यां स्वरूप- 
प्रतिबोधरहिताः शेरते संसारिणो जीवाः ।' (ब्र० सू० शांकरभाष्य | /4/3) डा० राममूति शर्मा ने शंकर का 
समर्थन करते हुए एक जीववाद के विरोध में तर्क॑ दिया है कि यदि एक जीव को ही सकल शरीरों का 
अधिष्ठान माना जायेगा तो उस जीव को भिन्न-भिन्न शरीरो की सुख-दुःखादि की अनुभूति भी होगी, किन्तु 
ऐसा नहीं देखा जाता । अतः एक जीववाद की अपेक्षा अनेक जीववाद का सिद्धान्त ही युक्तिसंगत कहा 
जाएगा ।! 


HE SR 


1, अद्वैत वेदान्त-पु० 156 
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शंकर ने जगत्‌ और ब्रह्म की द्वैत बुद्धि का हेतु अविद्या को बताया है । अविद्या से ही जीव को 
आत्मस्वरूप का बोध नहीं होता हे । अविधा जगत्‌ की उत्पादिका बीज शक्ति है-- 

अविद्यात्मिका हि बीज शक्ति: । (ब्र० सू० शां, भा० 1/4/3) ह 
अवद्या को ही माया कहते हैं । जैसे जादूगर अपनी मायाशक्ति से चित्रविचित्र सृष्टि की रचना कर लेता है 
वैसे ही ईश्वर भी मायाशक्ति से विचित्र सृष्टि की रचना करता है । माया की चर्चा आचार्य ने पारमेश्वरी- 
शक्तिः अविद्या, इस्द्रजाल और मिथ्यात्व के अर्थ में की है । इसी माया का प्रभाव हैकि जीव परमात्म रूप 
होते हुए भी अनात्मतत्व को ही ग्रहण करता है । कठोपनिषद्‌ (1/ 3/1 2) भाष्य में आलाय कहते है 

'अहो अति गंभीरा दुखगाह्या विचित्रा चेयं माया यदयं सर्वे जन्तुः परमार्थतः परमार्थसतत्वोप्पेवं 
वोध्यमानोऽहं परमात्येति न गृह्णाति । अनात्मानं देहेन्द्रियादि संघातमात्मनो दृश्यमानमपि घटादिवदात्मत्वेनाह 
ममुष्य पुत्र इत्यनुच्यमानोऽपि गृक्लोति ।' 

अर्थात्‌ जगत्‌ को परमार्थं रूप से सत्य मानने का कारण माया है । माया के विषयित्व के कारण 
नाम रूपात्मक जगत्‌ ब्रह्म में आधारित होता है तथा अध्यास के कारण जीव, जगत्‌ को ब्रह्म के अतिरिक्त 
स्वतंत्र सत्ता के रूप में देखता है । परवर्ती दार्शनिकों के विशेषत: नलिनी मोहन शास्त्री ने माया को विषय रूप 
तथा अविद्या को विषयिरूप बताया है पर आनन्दगिरि भाष्यकर माथा एवं अविद्या को एक मानते हैं । 
शांकर वेदान्त में अविद्या का वणन विषयत्व एवं विषयत्व दोनों दृष्टियों से उपलब्ध है । 

ब्रह्मज्ञानी की दृष्टि में जगत्‌ मिथ्या है पर व्यावहारिक दृष्टि से उसकी सत्ता भी है। आचार्य ने 
प्रतिभासिक, व्यावहारिक और पारमार्थिक तीन पत्ताएँ मानी हैं । जगत्‌ की प्रतिभासिक तथा व्य वहारिक 
सत्ता अज्ञान ओर व्यवहार दशा में प्रतीत होती है । उसकी पारमाथिक सत्ता नहीं है । प्रत्यक्ष अनुभव होते हुए 
जगत्‌ का मिथ्यात्व प्रतिपादित करना एक पहेली अवश्य है पर आचार्य का कथन है कि जगत्‌ की सत्ता 
त्रकालिक नहीं है । परमार्थावस्था में जगत्‌ के सारे व्यवहार लुप्त हो जाते हैँ— 

एवं परमार्थावस्थायां सर्व व्यवहाराभवं वदन्ति वेदान्तः सर्वे । 
तात्पर्यं यह कि जगत्‌ एक दृष्टि से सत्‌ और दूसरी दृष्टि से असत्‌ अर्थात्‌ अनिवंचनीय है । 

'अतस्मिंस्तद्‌ बुद्धि: कहकर आचार्य ने अध्यास से जगत्‌ का मिथ्यात्व सिद्ध किया है । सीपी में 
चाँदी और रस्सी में साँप अध्यास है, ऐसे ही आत्मा में अनेकल्वमय जगत्‌ का अनुभव होता है । जगत 
ब्रह्मरूप में ही अध्यस्त है क्योंकि अधिष्ठान के बिना अध्यास की कल्पना नहीं की जा सकती । प्रपंचरूप 
जगत्‌ की सत्यता का मूल कारण जीवाश्रया अविद्या है । अविद्या की निवृत्ति होने पर जगत भी मिथ्या 
सिद्ध हो जाता है । वाचस्पति मिश्र का यही मन्तव्य है। मिथ्या का तालम असत्‌ नहीं, अनिवंचनीय है। 
अध्यास की निवृत्ति होने पर केवल अधिष्ठान ब्र ह्यतत्व ही वर्तमान रहता है । 


चुकाने वाले तो पुत्रादि भी होते हैं पर भवबंधन से छुड़ाने वाला स्वयं से भिन्न 
सना आदि ब्रह्मसाक्षात्कार का साक्षात्‌ कारण न होकर परम्परा का कारण 
द्वारा साक्षात्कार होता है । उपासनादि सत्कर्म चित्शुद्धि में सहायक होते हें और चित्शुद्धि ज्ञानधारणा के 
लिए प्रथम शर्त है । यही स्थिति संव्यास आदि साधनों की भी है। 
संभव नहीं है । गीता का कथन ठ 

न च संन्यसना देव सिद्धि समधिगच्छति (3/4) 
चतुर्थाश्रम के अतिरिक्त संन्यास जीवन के प्रति एक आध्यात्मिक दृष्टिकोण भी है। ब 


[के र त हदारण्यक (4/4/6 
3/5/1) के शंकर भाष्य में कहा गया हे कि संन्यास समस्त कामनाओं का परित्याग है। HS 


अहंकार, फलाकांक्षा 
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और कत्‌ त्व भावना का वहाँ निषेध है । शौच, उपशम त्याग, तप और क्षमा उसके गुण हैं। आचार्य शंकर 
नैतिक गुणों क अर्जन पर बड़ा बल देते हैं 1! तत्त्ववोध की स्थिति में ब्रह्मज्ञानी स्वथं ब्रह्मरूप होता है-- 
ब्रह्म हि भवति य एवं वेद । 

आचायं शंकर प्रत्येक आश्रम में और प्रत्येक प्राणी को ब्रह्मज्ञान की प्राप्ति का समान अधिकार देते 
हैं । उन्होंने मुक्ति के द्वार सबके लिए खोल दिए । यह उनकी क्रांत दृष्टि का परिणाम था । 

मुक्ति की गंभीर विवेचना शंकरानुयायी आचार्यो ने विस्तार से की है । आचार्य का कथन है कि 
मोक्ष की स्थिति में धर्म और अधमं अपने कार्य सुख-दुःख के साथ तीनों कालों में सम्बन्ध नहीं रखते ।' इसी 
शरीर रहित स्थिति का नाम मोक्ष है-- 

“इदं तु पारमाथिकं कूटस्थं नित्यं व्योमवत्‌ सर्वव्यापि सर्वविक्रयारहितं नित्यतुप्तं निरवयवं स्वयं 
ज्योति स्वभावम्‌ । यत्र धमंधमौ सहकार्येण कालत्रयं च नोपावर्तेते । तदेतद शरीरत्वं मोक्षाख्यम्‌' (ब्र सू 
भा 1/1/4) वेदांतदशन की मुक्ति आनंदरूपं है । जीव की ब्रह्मात्मता सिद्ध होने पर उसका लोकान्तर 
गमन नहीं होता । 'न तस्य प्राणा: उत्क्रामन्तेः । अतः प्रारब्ध कर्मो के क्षय न होने तक सुख-दु:ख को भोगकर 
अन्त में विदेह केवल्य को प्राप्त करता है । 'वेदांत परिभाषा' में यही विचार उपलब्ध होता है । आचार्य ने 
मुक्तावस्था को एक रूप माना है । ब्रह्मसूत्र भाष्य (3/4/5) इसका प्रमाण है पर परवर्ती ग्रंथों में जीवन्मुक्ति 
और विदेहम्‌ क्ति-- इन दो भेदों की चर्चा की गयी है । सर्वज्ञात्म मुनि जीवन्मुक्ति की धारणा को अस्वी- 
कार करते हैं। विधारण्य जी के अनुसार प्रारब्ध कर्म पूणंतया अविधानिवृत्ति में बाधा हैं। आधुनिक विचारकों 
में डा० राममूति शर्मा ने सारे मतों का सामंजस्य कर यह निष्कर्ष निकाला है कि मुक्ति के ये भेद परि- 
स्थिति के अनुसार किए गए भेद हैँ । मूक्ति के सम्बन्ध में अद्वैत वेदांत की जीवन्मुक्ति और विदेहम्‌क्ति की 
योजना एक अनुपम देन है । आत्मबोध हो जाने पर, परन्तु प्रारब्ध कर्मों का भोग पूर्ण होने के कारण 
शरीर धारण करने वाला जीव भी अद्वेत वेदांत में मुक्त पुरुष कहलाता है। जब जीव के प्रारब्ध कर्मो का भी 
भोग समाप्त हो जाता है तो वह शरीर त्याग होने पर विदेहयुक्त कहलाता है । इस प्रकार अद्वेत वेदांत 
सम्मत मुक्ति के उपयूक्त सिद्धांत के द्वारा एक ओर कर्मफलयोग न्याय का निर्वाह हो जाता है तो दूसरी 
ओर इसी जगत्‌ में अज्ञानबंधन से मुक्ति संभव होने के कारण भारतीय दन की प्रामाणिकता का समर्थन 
हो जाता है ।? 

आचार्यं का उद्घोष है कि चरम सत्य श्रुति में निहित है । शास्त्र सिद्ध, साक्षात्कार सम्पन्न आचार्य 
की शरण ग्रहण करने पर ही प्राप्ति संभव है । ब्रह्मविद्या की महत्ता से आचार्यं और जिज्ञासु दोनों महान्‌ 
होते हैं, अस्तु, सारे विवेचन को संपिडित करके कहा जाता है कि शंकर युगप्रवर्तक आचाय हैं । वे भारत के 
नव निर्माता हैं, सांस्कृतिक उत्थान के पुरोधा हैं, हिन्दुत्व के केन्द्र हैं, सूक्ष्मचेता दार्शनिक हैं, परम्परा के 
परिशोधक हैं, धर्म साधनाओं के समन्वयकर्ता हैं, राष्ट्रीय एकता और अविभाज्य मानवता के पोषक हैं, श्रेष्ठ 
मेधा के आदशं हैं, निषेधात्मक चितन पर विधेय सत्ता के स्वत्व का प्रतिष्ठापन करने वाले हैं, जीवन के 
आध्यात्मिक मूल्यों के व्याख्याता हैं, व्यापक सत्य के उद्घोषक और संक्रोणेतम सत्यांशों के खण्डनकर्ता हैं 
और सबसे ऊपर मानवीय गरिमा और मानव-मूक्ति के उद्धारक हैं। शंकर के ऋण से हिन्दू जाति कभी 


ऋण राया सकती । उनके आध्यात्मिक पुरुषाथ का विश्व पर ऋण हे । संसार को ऐसा विचारक 
शताब्दियों में भी नहीं मिलता । 


1. आदि शंकराचार्य, डा० जयराम मिश्र--पृ० 284 
2. अद्वैत वेदान्त--पृ० 352 
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शंकर के इसी अवदान को सामयिक संदर्भो में विश्लेषित-विवेचित कर पुनः जन-जागरण का अभि- 
यान 'द्वादश शताब्दी समारोह” के आयोजनों द्वारा चलाए जाने की योजना मानव कल्याण आश्रम, हरिद्वार, 
अहमदाबाद तथा बदरिकाश्रम के संस्थापक अध्यक्ष तथा संन्यासी समाज के कर्मठ सेनानी श्री कल्याणानंद 
जी ब्रह्मचारी ने बनाई । शांकर सिद्धान्त के विश्रुत विद्वान्‌ तथा केलास पीठ ऋषिकेश के परमाध्यक्ष यतीन्द्र 
कुल तिलक आचार्य महामण्डलेश्वर स्वामी विद्यानन्द गिरि जी महाराज ने शताब्दी समारोह को राष्ट्र- 
व्यापी स्वरूप देकर शांकर मत के प्रचार का दिव्य प्रभामण्डल तैयार किया तथा सुरतगिरि बंगले के 
महामण्डलेइवर स्वामी ब्रह्मानन्द गिरि जी ने "शताब्दी स्मारक ग्रन्थ” के निर्माण के लिए तत्परता दिखाई। 
इन मनीषियों के प्रति कृतज्ञता ज्ञापित करना मैं अपना पुनीत कर्त्तव्य समझता हूँ । श्रृंगेरी के जगद्गुरु 
शंकराचार्य पूज्य चरण श्रीमत्स्वामी अभिनव विद्यातीर्थं जी महाराज का अमोघ आशीर्वाद प्रारंभ से अंत 
तक साथ रहा है । उनकी छत्र-छाया में समिति के विद्वान्‌ पदाधिकारी इस पवित्र अनुष्ठान को सम्पन्न करने 
में सफल हो सके हैं । मैं सभी अखाड़ों, आश्रमों, मठों और मंदिरों के अध्यक्ष महानुभावों का भी आभारी 
हँ, यदि वे इन कार्यक्रमों में तन, मन, धन से योगदान न करते तो शताब्दी समारोहों की अनुगूंज देश-विदेश 
में न सुनाई पड़ती । 

इस “स्मारक ग्रन्थ' के निर्माण में मंगल आश्रम संन्यास रोड, हरिद्वार के अध्यक्ष श्री स्वामी 
देवनारायण पुरी 'देवस्वामी' तथा जयराम आश्रम खड़खड़ी के .श्री देवेन्द्र स्वरूप जी ब्रह्मचारी की सक्रिय 
भूमिका रही है, मैं इन दोनों महानुभावों का कृतज्ञ हूँ । 

भारत के जिन शीर्षस्थ विद्वानों ने अपनी मेधा का उत्तमांश लिखकर इस ग्रन्थ की गरिमा बढ़ाई है, 
उन्हें धन्यवाद देना केवल औपचारिकता होगी । हाँ, उनके लेखों से आचार्य शंकर के दिव्य व्यक्तित्व ओर 
कत्‌ त्व की अनुपम भाँकी निमित हो सकी है । कर्म-सौन्दयं की तृप्ति का सुख इन मनीषियों को इस ग्रन्थ के 
प्रकाशन से उ) इसका मुझे पूर्ण विश्वास है । मानव कल्याण आश्रम की अध्यक्षा तथा उच्चकोटि 
न माता ललिताम्बा देवी का भी मैं अनुगृहीत हूँ, वे बराबर इस उग्यपथ पर बढ्ने की प्रेरणा देती 
रहीं । 

पाण्डुलिपि तैयार करने के लिए अपनी विदुषी पत्नी डा० शैलजा पालीवाल एम० ए, पी-एच० डी० 
तथा सुरुचि पण मुद्रण के लिए वाणी प्रकाशन, दिल्ली के अध्यक्ष श्री अशोक माहेश्वरी को अनेक साधुवाद । 

आचायं शंकर के महामहिम व्यक्तित्व के अनुरूप तो यह ग्रन्थ नहीं बन सका है पर 'विल्व पत्र” के 
नड्धाऱ्समतण से कृतकृत्य होने का जो गौरव मुझे प्राप्त हुआ है, उसके लिए मै भगव 
अन्तः स्फुरित पा का अनुभव कर रहा हूँ। स्वयं आचारय शंकर का यदि अनुग्रह न होता तो 'श्रद्धाप्रतीक? 
अह ग्रन्थ इतना अल्प अवधि में छपकर आपके कर कमलों में न पहुंच पाता । इस कार्य में यदि कहीं 
रह गई हो तो वह मेरी और यदि शुक्लता दिखाई पड़ रही हो तो वह कपू र ज्ञाननिभ आचार्य श्री के 
महामहिम व्यक्तित्व और सिद्धान्त की ही समझनी चाहिए । आचार्यश्री शंकर के बेहुआयामी विशिष्ट 
योगदान का ऐसा समाकलन कदाचित्‌ कहीं अन्यत्र एक स्थान पर नहीं हुआ है । 

मकर संक्रान्ति, हरिद्वार है 

14-1-1989 
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शृंगेरी शारदापीठ के जगद्गुरू श्री शंकराचार्य श्री स्वामी अभिनव विद्यातीर्थ जी महाराज की शृंगेरी | 
शोभायात्रा में बाएँ से-महामण्डलेश्वर स्वामी विद्यानंद शिरि जी महाराज, श्री कल्याणानंद जी 
ब्रहमचारा तथा बाल कृष्णपुरी जी निरंजनी अखाड़ा। 


श्री शंकर द्वादश 'शताब्दी समारोह के उद्घाटन पर शांकर सिद्धान्त के उद्भट्‌ सन्यासी विद्वान 
शोभायात्रा में पधारते हुए। बाएँ से-महामण्डलेश्वर स्वामी गणेशानंद पुरी, महामण्डलेश्वर स्वामी 
महेश्वरानंद पुरी, निरंजन पीठाधी श्वर आचार्य महामण्डले १वर स्वामी कृष्णानंद गिरि, निवार्णपीठाधी श्वर 
| आचार्य महामण्डलेश्वर स्वामी विश्वदेवानंद पुरी, जूना पीठाधीश्वर आचार्य महामण्डलेश्वर स्वामी 
| लोकेशानंद गिरि, अटल पीठा धीश्‍वर आचार्य महामण्डलेश्वर स्वामी मंगलानंद गिरि, महामण्डलेश्वर 
ते स्वामी गणेशानंद गगारि तथा स्वामी डॉ. श्याम सुन्दरदास शास्त्री, मंत्री भारत साधु समाज। 


कक जि पक 


श्री शंकराचार्य चौक हरिद्वार के शिलान्यास के अवसर पर 'शारदापीठ द्वारका के जगदगुरू श्री 
“शंकराचार्य स्वामी स्वरूपानंद सरस्वती महाराज के साथ श्री कल्याणानंद जी ब्रह्मचारी, मानव कल्याण 
आश्रम] 


र 


| 


श्री शंकराचार्य चौक पर श्री शंकरमूर्ति प्रतिष्ठा के अवसर पर Ne हुए महात्मा-श्रद्धालुओं 
के मध्य-ईट हाथ में लिए महामण्डलेश्वर स्वामी ब्रह्मानंद गिरि तथा महामण्डलेश्वर स्वामी विद्यानंद 
पिरि जी महाराज, ब्रह्मानंद जी की दाई ओर महामण्डलेशवर स्वामी महेशवरानंद पुरी खडे हैं। 
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श्री शंकर स्मृति ग्रन्थ के सम्पादक डॉ. विष्णुदत्त राकेश के साथ समिति के महामंत्री श्री कल्याणानंद जी 

ब्रह्मचारी (मानव कल्याण आश्रम, हरिद्वार) तथा श्री स्वामी देव नारायण पुरी जी देव स्वामी (संगलाश्रम, 

कनखल, हरिद्वार) इन महानुभावों की तत्परता तथा सक्रियता के बिना ग्रन्थ का प्रकाशन असंभव था। . 
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कैलाश आश्रम बैंगलोर में द्वादश शताब्दी -मध्य में द्वादश समारोह महासमिति के संरक्षक और कैलाश 
आश्रम के संस्थापक अनन्त श्री स्वामी [शवरत्नपुरी जी महाराज उनके दाई ओर श्री स्वामी विद्यानन्द 
गिरिजी श्री स्वामी भागवतानन्द सरस्वती, स्वामी महेश्वरानन्द पुरी जी, श्री स्वामी लक्ष्मणपुरी जी श्री 
स्वामी शिवपरी जी, बाई ओर श्री स्वामी काशिकानन्द गिरि जी, श्री स्वामी ब्रहमानन्द गिरि जी, श्री 
स्वामी रघुनाथ गिरि जी, श्री महन्त बालकृष्ण पुरी जी तथा श्री स्वामी परमेश्वरानन्द सरस्वती जी । 


आद्यशंकराचायं जी का प्रादुर्भाव कोल तथा द्वादश 
शताब्दी को एक झलक 


श्री कल्याणानन्द ब्रह्मचारी 


सृष्टि के आरम्भ से भारतवर्ष में अवतारों की एक बहुत बड़ी श्रृंखला रही है । निर्गूण निराकार 
परमात्मा भी सन्तों के परित्राण, दुष्टों के उद्धार और धमं संस्थापना के लिए मायाशक्ति को स्वीकार कर 
समय-समय इस धरा पर विभिन्न रूपों में अवतरित होते रहते हैं। भगवान्‌ विष्णु के दशावतार तथा 
चौबीस अवतार इसी क्रम में आते हैं । कुछ आधिकारिक पुरुष भी कल्पपर्यन्त उपय्‌वत व्यवस्था के लिए 
समय-समय पर अवतरित होते हैं । इन अवतार-क्रमों में सदाशिव स्वयं जगद्धरु आद्य श्रीशङ्कराचाये रूप 
से केरल प्रान्त के कारनटी ग्राम में शिवगुरु तथा आर्याम्बा के गृह में अवतरित माने जाते हैं । इन्होंने 
भगवान विष्णु के राम कृष्ण आदि के समान फौलाद के बने शस्त्रों को नहीं छुआ किन्तु एक ऐसा शस्त्र 
हाथ में लिया, जिसके आगे सभी विपक्षीगण हतप्रभ हो आद्यशङ्कराचायं जी के भण्डे के नीचे आकर खड़े 
हो गये और धर्म तथा अध्यात्मक के सम्बन्ध में उनके प्रदर्शित विचारों को हृदय से सहर्ष स्वीकार 
किया । 
आचार्य शङ्कर ने व्यावहारिक सत्ता में धर्म की व्यवस्था देते हुए लगभग कुमारिलभट्ट की नीतिओं 
का अनुसरण किया है, किन्तु परमार्थ दृष्टि से केवलाद्वेत सिद्धान्त को ही स्वीकार किया है, जो आद्यशङ्कुरा- 
चार्यं जी की अपनी कल्पना नहीं है, किन्तु, इससे पुवे वेदान्त के अनेक आचायों ने भी स्वीकार किया था 
जिस पर कालक्रम से आये हुए धुंधलापन को आद्यशङ्कूराचायं ते दुर कर उसकी पुतः प्रतिष्ठा की है । 
अतः यह्‌ आक्षेप सर्वथा अनुचित होगा कि आद्यशङ्कुराचाये ते बौद्धो के शून्यवाद तथा विज्ञानवाद का ही 
दूसरा संस्करण ब्रह्मवाद के नाम से किया है । 
भगवत्पाद श्रीशङ्कुराचार्यं जी ने विपक्षियों के हृदय को बदलने के लिए जिन झस्त्रों का प्रयोग 
किया था वे शस्त्र आज भी सबके सामने विद्यमान हैं । जो प्रस्थानत्रयी भाष्य प्रकरण ग्रन्थ और स्तोत्रादि 
के नाम से प्रसिद्ध हैं, किन्त्‌ इन शास्त्रों के प्रशिक्षण प्राप्त किये बिना कोई भी बाह्य या अभ्यन्तर शत्र पर 
विजय प्राप्त नहीं कर सकता । इसी प्रशिक्षण के लिए आचाये शङ्कर ने मठों की स्थापना की और अपने 
शिष्यों को मठ स्थापना की अनुमति दी । वैदिक सनातन धर्म परम्परा में मरीचि आदि ऋषिगण निवृत्ति 


लक्षणं धर्म के प्रचारक हुए हैं, जिनके वैदिक साहित्य में आश्रम देखे जाते हैं। किन्तु निवृत्ति लक्षण धर्म के _ 


34 


प्रचारक सनकादिकों के वेदिक-साहित्य वाड्मय में कहीं भी आश्रम नहीं सुने जाते हैं । इनकी स्थापना 
भारत में निवृत्ति परायणों में से सर्वप्रथम बौद्ध भिक्षुकों ने की । उपासना के लिए शान्तिस्तूपों की ओर 
प्रशिक्षण केन्द्र के रूप में मठों की स्थापना करायी । जहाँ से बौद्ध धर्म का प्रशिक्षण प्राप्त कर बौद्ध विद्वान 
तथा भिक्षुक सम्पूर्ण विश्व में अपने धर्म का प्रचार कर रहे थे । जगद्गुरु आद्यशङ्कराचायं ने भी उक्त उद्देश्यों 
की पूर्ति के लिए ही भारत की चार दिशाओं में चार मठों की स्थापना करायी जो वैदिक सनातन धर्माव- 
लम्बी मुनियो की परम्परा में क्रान्तिकारी कदम था । तब से निवृत्ति परायण सनातनधर्मी मुनिगण आश्रम 
और मठ निर्माण कराने लग गये । यदि इन मठों में प्रशिक्षण-क्रम अक्षुण्ण रूप से चलता रहता तो भारत 
में अवैदिकों और विधामिओं को पनपने का अवसर ही नहीं मिलता । पर खेद के साथ कहना पड़ता है कि 
ये मठाधीश अपने मठों की व्यवस्था करने में इतना अधिक तन्मय हो गये कि जगद्गुरु आद्यशङ्कुराचार्य के 
इतिहास को भी भुला दिया | इसीलिए अद्यावधि आद्यशक्कूराचार्य का प्रादुर्भाव काल सन्दिग्ध तथा चर्चा 
का विषय बना हुआ है और अभी तक इस सम्बन्ध में एकमत्य नहीं हो पाया । 

उक्त चार पीठों की परम्परा में आद्यशङ्कुराचायं का प्रादुर्भाव काल पृथक-पृथक बतलाया गया है । 
यदि किसी मान्यता के आधार पर पिछली सदियों में आदशङ्कुराचार्यं की शताब्दी मनायी गयी होती और 
इस प्रसंग को लेकर शताब्दी कीत्तिस्तम्भ आदि का निर्माण कराये होते तथा शताब्दी स्मारिका छपी होती 
तो आद्यशङ्कुराचायं का प्रादुर्भाव-काल विवाद का विषय नहीं रह जाता । अतः खेद के साथ पुनः कहना 
पड़ता है कि इन मठाधीशों ने आद्यशङ्कुराचार्यं के प्रादुर्भावकालादि ऐतिहासिक विषयों को भी विवादग्रस्त 
बना दिया । कुछ मठों की तो बीच-बीच में परम्परा भी उच्छिन्न होती रही है । अतः उच्छिन्न परम्परायें 
कसे प्रामाणिक मानी जाएंगी यह्‌ एक विचारणीय विषय है । केवल दक्षिणाम्नाय शारदा मठ की परम्परा 
अविच्छिन्न बनी रही है । अतएव आद्यशङ्कुराचार्य के प्र दुर्भाव काल निर्णय में शु ङ्कोरी मठ की परम्परा ही 
प्रामाणिक मानी जाएगी जिसमें आठवीं शताब्दी आदयशङ्कराचारय का प्रादुर्भाव काल माना गया है । इस 
सम्बन्ध में आधुनिक ऐतिहासिकों की खोज भी साक्षी है। तदनुसार 988 ईस्वी आद्यशङ्कुराचार्यं का 
्रदुर्भावकाल तथा 820 ईस्वी विरोधान काल माना गया है । 

आद्यशङ्कुराचार्यं के प्रधान चार शिष्यों में एक सुरेश्‍वराचार्यं जी हुए हैं-जिन्होंने बौद्ध मत का 
खण्डन करते समय ब्रहदारण्यकवातिक में दुर्दान्‍्त बौद्ध पण्डित धर्मकीति का नाम लेकर कहा है कि तदुक्तं 


इस इलोक का पूर्वाद्धे धर्मकीति के प्रमाण विनिशचय में तथा उत्तराधं प्रमाणवात्तिक में मिलता 


है जिसका. आलम्बन ब्रह्मसूत्र शाङ्करभाष्य .वकंपाद में मिलता है-_"अतएव सहोपलम्भ नियमोऽपि 
प्रत्यय बिषययोरुपायोपेयमावेहग हेतु को नाभेद हेतुकः द्रव्यम्युपगःतव्यम्‌ । 


` “यदन्तसैयरूपं. तद्‌ बहिवदवभासते । 
सोऽर्थो विज्ञानरूपत्वान्‌ प्रत्ययतथापि च ॥। ी 
जिसका शब्दत: उल्लेख ब्रह्मसुत वर्कपाद भाष्य में आचार्य शङ्कुर ने किया -- 


र. ळर “यदन्तसेयरूपं तद्‌ 
मासते" । दिङ्ग वसुबन्धु{के शिष्य थे जिनका काल पांचवीं शताब्दी निश्चि i 


त है । अतः पांचवीं 
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शताब्दी से पूर्वे शङ्कुर चार्य का प्रादुर्भाव काल कथमपि नहीं माना जा सक्ता है । कुमारिल भट्ट आद्यशङ्करा- 
चार्य के समकालीन हुए हैं, जिन्होंने धर्मकीति के प्रत्यक्ष लक्षण का खण्डन किया है । वसे ही सातवीं 
शताब्दी में होने वाले भत हरि मत का खण्डन करते हुए तन्त्रवातिक में वाक्यमहीय का एक इलोक भी 

दधत किया है । इससे भी आचार्य शङ्कर का कार्यकाल सातवीं शताब्दी के बाद ही सिद्ध होता हे । 
उक्त सभी प्रमाणों के आधार पर पिछले वर्ष जगद्गुरु आद्यश्रीशड्भूकराचार्य के अनुयायी सन्तों 
और भक्तों ने उनके जन्म के द्वादशशताब्दी महोत्सव मनाने का निश्चय किया । इस महत्त्वपूर्ण कार्य के 
सम्पादनार्थं भाष्यकार जगद्गुरु आद्यश्रीशङ्कराचार्यं द्वादश शताब्दी महासमिति का गठन किया गया 
जिसके उद्देश्य, नियम तथा उपनियम बनाये गये हैं और महासमिति के पदाधिकारियों का चयन किया 
गया । जिस महासमिति के तत्त्वावधान में अन्तर्राष्ट्रिय स्तर पर देश विदेश में आशद्यशङ्कराचायं द्वादश 
शताब्दी के सफल अधिवेशन मनाये गये, जिनकी आँखों देखी एक झलक निम्नाद्ित है : 
इस द्वादश शताब्दी महोत्सव का शुभारम्भ निवर्तमान निङजनपीठाधीइवर आचार्य महामण्डलेड्वर 
श्री स्वामी महेशानन्दगिरि जी महाराज के तत्वावधान तथा वर्तमान निरञ्जन पीठाधीरवर आचार्य महा- 
मण्डलेइवर श्री स्वामी कृष्णानन्दगिररि जी महाराज की अध्यक्षता में सानन्द सम्पन्न हुआ जिसमें अथक 
प्रयास महासमिति के महामन्त्री ब्र० श्रीकल्याणानन्द जी, श्रीमती इन्दिरा जी रस्तोगी तथा इनके सह 
योगियों ने किया और जिसका उद्घाटन तत्कालीन भारत के राष्ट्रपति महामहिम श्री ज्ञानी जलसिह जी 
ने किया था । यह अधिवेशन दिल्ली के सुप्रसद्धि शाहसभागार में अत्यन्त शालीनता के साथ तीन दिनों तक 
चलता रहा जिसमें दिल्ली के नागरिक, विद्वान तथा राजनेतिक नेताओं ने भी भाग लिया । 
उसके बाद त्यागर्मात्त आचार्यं महामण्डलेशवर श्री स्वामी गणेशानन्दगिरि जी महाराज चतुर्धाम- 
पीठाधीइवर के आमन्त्रण, सत्प्रयास तथा सौजन्य से तीन-तीन दिनों के अधिवेशन हिसार, हासी एव भिवानी 
में सोल्लास सम्पन्न हुए जिसका एकमात्र श्रेय उक्त चत्‌. ्घामपीठाधीञ्वर त्यागमुति जी को मिलेगा । 
` तत्पश्चात्‌ ब्रह्मविद्यापीठ कैलास आश्रम के आचार्य महामण्डलेश्वर कलास पीठाधीश्वर श्री स्वामी 
बिद्यानन्द गिरि जी महांराज के सत्प्रयास तथा स्थानीय प्रतिष्ठानों के सहयोग से ऋषिकेश में चार दिनों 
तक आद्यशङ्कुराचायं द्वादश शताब्दी अधिवेशन चलता रहा । प्रति दिन सायंकाल की बेठक कॅलासपीठा- 


'घीइवर जी की अध्यक्षता में प्रसिद्ध त्रिवेणी घाट पर होती रही और प्रातःकाल की बेठक क्रमश: दिव्य 


जीवन संघं के परमाध्यक्ष श्री स्वामी चिदानन्द जी सरस्वती महाराज को अध्यक्षता में शिवानन्द आश्रम मे, 
आचार्य महामण्डलेशवर श्री स्वामी भजनानन्द सरस्वती जी महाराज की अध्यक्षता में परमार्थ निकेतन में, 
भजन आश्रम के कुशल प्रबन्धक श्री श्यामसुन्दर मित्तल जी के संयोजन में भजन आश्रम में ओर तपोमूति 
श्री स्वामी ओङ्कारानन्द गिरि जी महाराज के तत्त्वावधान में विवेक आश्रम में चलती रही । इन अधि- 
वेज्ञनों में श्री ब्र. देवेन्द्रस्वरूप जी महाराज भरत मन्दिर के महन्त श्री अशोक प्रपन्त जी, काली कमली क्षेत्र 
के मैनेजर ऋषि जी, पञ्जाब सिन्ध क्षेत्र के सदस्यगण, भजन आश्र म के मेनेजर श्री श्यामसुन्दर मित्तल जी 
नपाली क्षेत्र के प्रबन्धक श्रीमती सुशीला देवी एवं ऋषिकेश के गणमान्य नागरिकों ने भी उत्साहपुर्वेक 


भाग लिया । ये सभी भगवत्क्रथा के पात्र हैं। तत्पश्चात्‌ बाबा काली कमली पञ्चायती अन्त क्षेत्र के सौजन्य 


से कैलासपीठाधीशवर आचार्य महामण्डलेश्‍्वर स्वामी विद्यानन्द गिरि जी महाराज की अध्यक्षता मे हिमालय- 


स्थ उत्तरकाशी में भगवती भागीरथी के तट पर आद्यश्रीशङ्कराचार्यं द्वादश शताब्दी अधिवेशन सोल्लास 


मनाया गया है जिसमें रामायण के सुप्रसिद्ध प्रवक्ता श्री सुरारी बापु ने दश दिनों तक मानस के प्रवचन- 


माध्यम से भगवत्पाद आदयश्रीशद्भूराचार्य जी के प्रति वैसी श्रद्धा व्यक्त की थी जो देखते ही बनती थी। 
.श्री मुरारी बापू ने अपने भक्तों के सहित उत्तरकाशीस्थ केलास आश्रम में रहकर अनुपम अमुत बरसाया। 
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एतदर्थ वे भाष्यकार के भूरिशः कृपापात्र है । यहां प्रवचन में मुरारी बापू ने इस द्वादश शताब्दी अधिवेशन 
को अन्तर्राष्ट्रीय रूप देने की घोषणा को जिसके फलस्वरूप द्वादश शताब्दी अधिवेशन के दिनों उनकी 
विदेश यात्रा और रामकथा में आद्यश्रीशङ्कराचायं द्वादश शताब्दी की गुञ्ज होती रही । बाद में कतिपय 
महामण्डलेइवरों तथा सन्तों ने भी अपनी विदेश की यात्रा में द्वादश शताब्दी की चर्चा अच्छी प्रकार से की । 
इसके बाद जूनापीठाधीशवर आचार्य महामण्डलेशवर श्री स्वामी लोकेशानन्द गिरि जी महाराज के संरक्षकत्व 
एवं आ० महामण्डलेश्‍वर श्री स्वामी अर्जून पुरी जी महाराज की अध्यक्षता में हिमाचल प्रदेश की 
राजधानी शिमला में तीन दिनों तक अधिवेशन चलता रहा जिसमें द्वादश शताब्दी ही गुञ्जती थी । 
हिमाचल प्रदेश का यह पहला अधिवेशन था जिसमें भवतप्रवर श्री विशनदास जी मेहता कत्थेवाले 
भी भाग लेते देखे गये । 
तत्पश्चात्‌ चातुर्मास्य के कारण अधिवेशनों का क्रम कुछ समय के लिए अबरुद्ध रहा । आश्‍विन 
अमावस्या सूर्यग्रहण प्रसंग पर कुरुक्षेत्र में विशाल जनसमुदाय एकत्रित होता है । उस समय कुरुक्षेत्र में 
द्वादश शताब्दी अधिवेशन होना चाहिए । ऐसा महासमिति के विशिष्ट अधिकारियों ने निर्णय लिया । उन्हीं 
दिनों त्यागमूति आचार्य महामण्डलेश्‍वर श्री स्वामी गणेशानन्द गिरि जी महाराज की अध्यक्षता में भागवत 
के सुप्रसिद्ध प्रवक्ता संत श्री डोंगरे जी की भागवत कथा चल रही थी। भागवत सप्ताह सानन्द सम्पन्न हो 
जाने के बाद आय श्रीशद्धूराचार्य द्वादश शताब्दी अधिवेशन का कार्यक्रम उसी पण्डाल में प्रारम्भ हुआ । 
पर इस सूर्यग्रहण असंग पर 15 पन्द्रह लाख आदमी एकत्रित हो रहे हैं। सभी के कानों में द्वादश शताब्दी 
के शब्द पहुंचे जो इस मञ्च से सम्बोधन करने मात्र से सम्भव नहीं था । अतः सूचना-प्रसारण केन्द्र से 
सम्पर्क साधने का निर्णय किया गया । मेला सूचना प्रसारण केन्द्र के अधिकारियों ने अत्यन्त आदर के साथ 
इसके कार्य के लिए द्वादश शताब्दी के अध्यक्ष कोषाध्यक्ष-महामन्त्री तथा प्रचारमन्त्री को आमन्त्रित किया । 
शव क ला मंच मिल गया 1 ऐसा समझकर महासमिति के अध्यक्ष महामण्डलेइवर श्री स्वामी 
नन्द गि ही पाध्यक्ष महामण्डलश्वर श्री स्वामी ब्रह्मानन्द गिरि जी, महामन्त्री श्री कल्याणान्द 
तथा प्रचारमन्त्री श्री स्वामी परमेश्‍वरानन्द सरस्वती जी मेला के सूचना प्रसारण केन्द्र से आद्य श्री 
ख द्वादश शताब्दी का प्रचार करने लग गये । फलतः इस सुयेग्रहण में द्वादश शताब्दी का अधि- 
झन अत्यन्त सफल उन्हीं दिनों कुरुक्षेत्र मे त्र 
त रहा । उन्हा दिनो कुरुक्षेत्र मे हरियाणा के मुख्यमन्त्री श्री देवीलाल जी द्वादशशतान्दी 
मञ्च पर आकर आद्य श्री शङ्कराचार्य जी की प्रतिमा को माल्यापर्ण कर तथा मञ्च पर उपस्थित सन्तों 
को भी माल्यापणं द्वारा स्वागत किया । 
इसके बाद पूर्व निर्धार पे फे - 
bt RN कार्यक्रमानुसार मक ता आचार्य महामण्डलेदवर श्री स्वामी 
हार सत्यास से इन्हीं के तत्त्वावधान में द्वादश शताब्दी अधिवेशन मनाने के 
लिए पञ्जाब के सुप्रसिद्ध पटियाला जिला स्थित सामानामण्डी श्रीराम आश्रम में पहुंचे । जहाँ पर सायं- 
प्रातः दोनों समय भजन, कीत्त॑न, प्रवचन के माध्यम से आद्य श्रीशङ्क राचाय॑ र 
र राचाये के प्रति महासमिति के विशिष्ट 
अधिकारी सन्त एवं भक्त श्रद्धा व्यक्त कर रहे थे। श्रीराम आश्रम के महामन्त्री श्री स्वामी जिवानन्द 
गिरि जी शास्त्री के सत्यप्रयास से सामाना के भक्तों ने इस अधिवेशन में खूब दिल खोलकर भाग लिया । 
पञ्जाब का यह पहला अधिवेशन था जो अत्यन्त शालीनता के साथ सानन्द सम्पन्न हुआ । 
ऊपर कहा जा चुका है कि दशनाम संन्य धर्माचार्य त्र में 
य संन्यासी समाज के सभी धर्माचार्य यदि अपने प्रभाव क्षेत्र में 
T अधिवेशनों का आयोजन करते तो इसका व्यापक 
प्रचार हो सकता था। इस महामन्त्र का 
अनुष्ठान महासमिति के अध्यक्ष महामण्डलेइवर श्री स्वामी विद्यानन्द रि 
ऋषिकेश, उत्तरकाशी तथा सामानामण्डी के बाद अपने वक्ष Fi बड जाणे आकार तावा! 
अपने अन्य प्रभावक्षेत्रो में भी द्वादश शताब्दी अधिवेशन 
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मनाने का निश्‍चय कर लिया । तदनुसार विजनौर जिला के प्रसिद्ध नगर धामपुर में द्वादश शताब्दी अधि- 
वेशन महासमिति के अध्यक्ष महोदय की अध्यक्षता में अत्यन्त धूमधाम के साथ मनाया गया जिसका 
आयोजन सनातन धर्म शिवमन्दिर के महामन्त्री श्री केदारनाथ गुलाठी तथा उनके सहयोगियों ने किया था । 
निःसन्देह ये भगवत्कृपापात्र एवं धन्यवाद योग्य माने जायेंगे । 
इसके वाद द्वादश शताब्दी महासमिति के अध्यक्ष म० मं० स्वामी विद्यानन्द गिरि जी महाराज ने 
बिहार राज्य की राजधानी पटना में, हिलसा में, सुप्रसिद्ध वडी मठ अलावाँ में भारत साधु समाज के महा- 
मन्त्री श्री स्वामी हरिनारायण नन्द जी महाराज के संयोजन तथा तत्त्वावधान में द्वादश शताब्दी अधिवेशन 
सम्पन्न कराये जिसके सम्पादन में महामन्त्री भारत साधु समाज की भूमिक सर्वाधिक प्रशंसनीय मानी 
जायेगी । महामण्डलेशवर कँलासपीठाधीइवरी की सत्प्रेरणा से इस पावन प्रसङ्ग को लेकर नालन्दा जिला के 
लाघबीघा ग्राम में स्थानीय भक्तों ने एक सूर्यपञ्चायतन मन्दिर की संस्थापना करवायी जो इस द्वादश 
शताब्दी का प्रथम रचनात्मक कार्य माना जाएगा । इन्हीं दिनों योगीराज श्री स्वामी नित्यानन्द गिरि जी 
महाराज की तपःस्थली भदौस ग्राम में, मालदह में, कामता में, हथियाणा में तथा बरबीघा में भी द्वादश 
शताब्दी अधिवेशन महासमिति के अध्यक्ष महोदय के सत्यप्रयास से सानन्द हुए । इन अधिवेशनों के सम्पादन 
में योगीराज श्री स्वामी नित्यानन्द गिरि जी महाराज के भक्तों ने अच्छी भूमिका निभायी । वे सभी भग- 
बत्पाद आचार्ये श्री की कृपापात्र माने जायेंगे। विहार राज्य के इन सभी अधिवेशनों में महासमिति के 
अध्यक्ष महोदय के साथ अग्नि अखाड़े के श्री महन्त ब्र० रामानन्द जी कन्‍्धे से कन्धे लगाकर चल रहे थे । 
इनके अतिरिक्त महासमिति के कोई अधिकारी नहीं थे । फिर भी सभी अधिवेशन सानन्द सम्पन्न हुए । 
तत्पश्चात्‌ हरियाणा राज्य के प्रसिद्ध नगर रोहतक में केलास आश्रम रोहतक की संस्थापिका माता 
श्री सुशीला देवी के संयोजकत्व में तीन दिनों का द्वादश शताब्दी अधिवेशन मनाया गया जिसमें महा- 
समिति के अध्यक्ष महोदय के साथ प्रचारमन्त्री श्री स्वामी परमेश्‍वरानन्द सरस्वती जी भी सक्रिय भाग ले 
रहे थे । रोहतक में द्वादश शताब्दी अधिवेशन सम्पन्न कर प्रचारमन्त्री श्री स्वामी परमेश्वरानन्द सरस्वती 
जी साधनासदन कनखल लौट आए और महासमिति के अध्यक्ष महोदय आगरा के भक्तों के आमन्त्रण पर 
द्वादश शताब्दी अधिवेशन मनाने के लिए आगरा पहुँचे जहां पर गीता ज्ञान मन्दिर भारद्वाज आश्रम तथा 
दैवी सम्पद्‌ मण्डल की आगरा शाखा में धूमधाम से द्वादश शताब्दी अधिवेशन सानन्द सम्पन्न हुआ । इनमें 
भाग लेने वाले सभी भक्‍त धन्यवाद के पात्र हैं। 
इसके माद महासमिति के कोषाध्यक्ष महोदय महामण्डलेश्वर श्री स्वामी ब्रह्मानन्दगिरि जी महा- 
राज के सत्यप्रयास से कर्णाटक प्रदेश बीदर नगर सिद्धारूढ़ आश्रम में आद्य शङ्कराचार्य द्वादश शताब्दी 
अधिवेशन सम्पन्त हुआ है । दक्षिण भारत में लिङ्गायन सम्प्रदाय वालों का बहुत प्रचार है जो कट्टर शिव 
भक्त होते हैं । छोटे बच्चों के गले में भी शिवलिङ्ग बाँ देते हैं और उनके कानों में शिव मन्त्र का उपदेश 
कर देते हैं । सिद्धारूढ़ स्वामी की परम्परा में एक नव उदीयमान श्री शिवकुमार स्वामीजी बड़े प्रभावशाली 
सन्त हैं, जो किसी समय सकलशास्त्र निष्णात परमहंस परिब्रजकाचाये श्रोत्रिय ब्रह्म तिष्ठ ब्रह्मलीन आचाय 
महामण्डलेश्वर श्री स्वामी महेश्वरानन्द गिरि जी महाराज के सान्निध्य में रहकर शिक्षा एवं संन्यास दीक्षा 
भी प्राप्त कर चुके थे । जिन पर ब्रह्मलीन महाराजश्री का बड़ा स्नेह तथा अनुग्रह था । इन्हीं श्री शिवकुमार 
स्वामी के आमन्त्रण पर बीदर में होने वाले महोत्सव में भाग लेने के लिए महासमिति के कोषाध्यक्ष महोदय 
को जाना था । पर कोषाध्यक्ष महोदय के परामश से श्री शिवकुमार स्वामी ने इस महोत्सव को द्वादश 
शताब्दी का रूप दिया और इस पावन प्रसद्ध पर 12 मन्दिरों में देव प्रतिमाओं की स्थापना करवायी है । 
द्वादश शताब्दी के स्मारक शिलालेख लगवाये। दक्षिण भारत में यह पहला द्वादश शताब्दी अधिवेशन महा- 


ळा... 
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समिति के कोषाध्यक्ष आचार्य महामण्डलेइवर श्री स्वामी ब्रह्मानन्द गिरि जी महाराज के परामश से बीदर 
के सिद्धारूढ आश्रम में सानन्द सम्पन्न हुआ। इस मङ्गलमय कार्य की सफलता के लिए उस आश्रम के 
कर्णधार तथा संस्थापक श्री शिवकुमार स्वामी को जितना भी धन्यवाद दिया जावे, सब मिलकर भी 
थोड़ा माना जाएगा । है : 
`= द्रीदर से लौटकर महासमिति के अध्यक्ष कोषाध्यक्ष तथा महामन्त्री दिल्ली आये जहाँ पर चिर 
प्रतीक्षित द्वादश शताब्दी में श्री मुरारी बापू की रामकथा सम्पन्न करायी गयी । बात उस समय की है, जब 
न तो द्वादश शताब्दी समिति का गठन हुआ था और न कोई विशेष चर्चा ही हुईथी । जव ब्रह्म विद्या- 
पीठ केलास आश्रम के षष्ठ पीठाचार्य महामण्डलेश्‍वर ब्र ह्यलीन श्री स्वामी विष्णुदथानन्द गिरि जी महा- 
राज विद्यावाचस्पति जी की जन्म शताब्दी के समापन प्रसङ्ग में ऋषिकेशस्थ केलासाश्रम में श्री मुरारी 
बापू की रामकथा चल रही थी । उस कथा को नियमतः ब्र० श्री कल्याणानन्द जी सुन रहे थे । "उसी समय 
उनके मन में यह संकल्प उत्पन्न हुआ कि आद्य शङ्कराचार्य द्वादश शताब्दी के शुभारम्भ प्रसंग पर दिल्ली 
में अन्य कार्यक्रमों के साथ श्रौ मुरारी बापु की रामकथा भी हो तो बड़ा ही अच्छा होगा । फलतः कैलास- 
पीठाधीश्वर आचार्यं महामण्डलेश्‍वर श्री स्वामी विद्यानन्द गिरि जी के संस्तुति तथा सहयोग से श्री मुरारी 
बापु ने दिल्ली में प्रारम्भ होने वाले आद्य शद्ध राचाये द्वादश शताब्दी के पावन प्रसंग पर र।मकथा की अनु- 
मति दे दी । पर ऐसे विशाल भव्य आयोजनों के लिए धनबल तथा जनबल की परम आवश्यकता होती 
है । इसके लिए किसी समर्थ संस्था या व्यक्ति की आवश्यकता थी । 
महामन्त्री ने सुदृढ़ संकल्प को देखते उसे पुरा करने का निर्णय कर लिया । फलतः उत्तरकाशी में 
द्वादश शताब्दी अधिवेशन के समय मोदीनगर के सुप्रसिद्ध उद्योगपति श्रो केदारनाथ जी मोदी को महामण्ड- 
लेश्वर श्री स्वामी विद्यानन्द गिरि जी महाराज अध्यक्ष महासमिति ने दिल्ली-में होने वाले आयोजन के 


प्रमुख यजमान बनने की प्रेरणा की । थोड़ा विचार करने के बाद श्री के० एन मोदी-जी ने इस कार्यभार 
को सहर्ष स्वीकार किया जिसे अत्यन्त शालीनता के साथ निभाया भी। इस अधिवेशन में महासमिति के 
अध्यक्ष श्री स्वामी विद्यानन्द गिरि जी, कोषाध्यक्ष स्वामी ब्रह्मानन्द गिरि जी, महामन्त्री ब्र० कल्याणानन्द 
जी, प्रचारमन्त्री स्वामी परमेशवरानन्द सरस्वती जी के अतिरिक्त महामंत्री त्यागमुत्ति स्वामी गणेशानन्द- 
पुरी जी, महामन्त्री स्वामी गणेशानन्द गिरि जी, महामण्डलेश्वर स्वामी प्रकाशानन्द गिरि जी भी आते रहे। 
फलतः दिल्लीस्थ नागरिकों के सहयोग और श्री के० एन० मोदी के सत्प्रयास से यह आयोजन अत्यन्त सफल 
रहा। दिल्ली लालकिला के प्रांगण में इतना बड़ा धामिक आयोजन कभी नहीं हुआ -ऐसा प्रत्यक्षदशिओं 
का कहना था । श्री मुरारी बापु प्रतिदिन भारत की अखण्डता पर जोर देते हुए आद्य शङ्कराचार्य के मार्ग 
का अनुसरण करने के लिए श्रोताओं को आह्वान किया करते थे | 

तत्पश्चात्‌ आ० महामंत्री श्री स्वामी महेशानन्द गिरि जी महाराज के कृपापात्र श्री विशनदास जी 
ने अपनी फॅक्टरी हलद्वानी में द्वादश शताब्दी अधिवेशन का आयोजन किया जिसमें अस्वस्था के कारण 
महासमिति के अध्यक्ष महोदय भाग न ले सके । वैसे ही कलकत्ते के आयोजन की व्यवस्था में व्यस्त रहने 
के कारण महामन्त्री ब्र० कल्याणानन्द जी भी हलहानी अधिवेशन में भाग न ले सके । कोषाध्यक्ष महोदय 
तथा अन्य महामण्डलेश्‍वरों ने उस अधिवेशन को सफल बनाने में अपना सहयोग दिया । ऐसे ही - श्री. बिशन 
दास जी कत्थेवाले ने अपने गांव हिमाचल प्रदेश में द्वादश शताब्दी अधिवेशन अपने सद्‌ंगुरुदेव की अध्यक्षता 
में अत्यन्त शालीनता के साथ मनाया । एतदर्थं ये भूरिशः धन्यवाद के पात्र हैं। द भृ 


भारत के सुप्रसिद्ध महानगर कलकत्ते में द्वादश शताब्दी के भव्य अधिवेशन मनाने हेतु महामन्त्री 


ब्र० कल्याणानन्द जी ने कई बार कलकत्ते में रहकर प्रयास किया पर उनके इच्छानुरूप कलकत्ते में 


| 
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| 
| 
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आयोजन न होने के कारण उनके मन में थोडा क्षोभ ही रहा । यहाँका अधिवेशन महानिर्वाणी अखाड़े के 
आचार्य महामण्डलेश्वर श्री स्वामी विश्वेदवानन्दपुरी जी महाराज अटल अखाड़े के आचार्य महामण्डलेश्वर 
श्री स्वामी मङ्गलानन्द गिरि जी महाराज की तथा आनन्द अखाड़े के आचार्य महामण्डलेइवर श्री स्वामी 
सच्चिदानन्द गिरि जी महाराज की अध्यक्षता में सम्पन्न हुआ। भारत के जिन नगरों में द्वादश शताब्दी 
अधिवेशन मनाया गया उनमें कलकत्ता ही एक ऐसा महानगर निकला जिसमें समिति के महामन्त्री जी को 
केन्द्र से धन लाकर आयोजन करना पड़ा | यह एक आश्चर्य का विषय है चाहे कारण कुछ भी रहा हो। 

इसके वाद आवाहन अखाड़े के आचार्य महामण्डलेश्‍्वर श्री स्वामी विद्यानन्द सरस्वती जी महाराज 
के सस्नेह आमन्त्रण पर महाराष्ट्र के प्रसिद्ध नगर नासिक में द्वादश शताब्दी अधिवेशन मनाने के लिये 
लगभग 10 महामण्डलेश्वर पुराण प्रसिद्ध नासिक तीर्थ में पहुंचे जहां सभी प्रकार की सुविधाएं थीं । नासिक 
कैलास मठ के अध्यक्ष म० मं० की अध्यक्षता में तथा स्वामी विशुद्धानन्द जी के प्रबन्धकत्व में यहाँ का अधि- 
वेशन सुखद एवं भव्य रहा है । इसके बाद भारत के महानगर बम्बई में महानगर के अनुरूप तो नहीं किन्तु 
संन्यास आश्रम, विलेपार्ला, संन्यास आश्रम घाटकोपर, आनन्दवन आश्रम कान्दीबली, जानेदवरमठ माट्‌ गा, 
स्वामी प्रेमपुरी अध्यात्मविद्याभवन तथा प्रेमकुटीर में भी अधिवेशन सम्पन्न हुआ जिसका दायित्व वहां के 
स्थानाधिपतियों ने पूर्णतया वहन किया । सुप्रबन्ध के कारण ये सभी धन्यवाद के पात्र हैं । इसके तत्पश्चात्‌ 
पुनः आवाहन अखाड़े के आचार्य महामण्डलेश्वर जी के सस्नेह आमन्त्रण पर गुजरात के प्रसिद्ध नगर बलसाड 
से द्वादश शताब्दी का भव्य आयोजन किया गया। यह अधिवेशन अपने में अपूर्व था जिसमें दो दिव्य 
विभतियों को एक साथ श्रद्धाञ्जलि दी जा रही थी । एक आद्यशङ्कुराचार्यं जी दूसरे वहाँ के अध्यक्ष 
ब्रह्मलीन आचार्य म० मं० स्वामी अखण्डानन्द सरस्वती जी महाराज को श्रद्धासुमन सव भेंट कर रहे थे । 

इसके बाद वैसाखी पर कमरबल हरिद्वार में षड्दर्शन साधु समाज के सहयोग से द्वादश शताब्दी 
अधिवेशन सम्पन्न कराया गया जिसमें भव्य एवं विशाल शोभायात्रा का आयोजन देखते ही बनता था । 
पर साधुओं के नगर कमरबल हरिद्वार के अनुरूप पण्डाल में सन्तो और भक्तों की नगण्य उपस्थिति देखकर 
आचर्य होता था । वह अधिवेशन आचार्ये महामण्डलेशवर श्री स्वामी महेशानन्द गिरि जी की अध्यक्षता में 
सम्पन्न हुआ । 

भारत के प्रसिद्ध तीर्थ हरिद्वार में जहां केन्द्रीय महासमिति का मुख्य कार्यालय है वहां केन्द्रीय 
महासमिति के महामन्त्री कल्याणानन्द ब्रह्मचारी मंत्री जी देवस्वामी जी और मंत्री श्री परमेश्वरानन्द 
सरस्वती जी ने निर्वाणी अखाड़े के सचिव महंत गिरधर नारायणपुरी तथा निरंजनी अखाड़े के सचिव 
महन्त बालकृष्णपुरी के सहयोग और परामशे से षड्दशंन साधु समाज को सम्मिलित कर एक बृहद 
समिति का गठन किया जिसमें दशनाम संन्यासी समाज के अतिरिक्त उदासीन समाज के महन्त 
गोपालदास, गोबिन्ददास निर्मल अखाड़े के महन्त श्री बलबीर सिह शास्त्री गदीददासी सम्प्रदाय के म० 
मं० डा० स्वामी श्यामसुन्दरदास जी निमेल रन्तपुरा के श्री रघुवीर सिह शास्त्री तथा अन्य सम्प्रदाय के 
महापुरुषों को सम्मिलित कर षड्दशन साध्‌, समाज की ओर से दि० 10 अप्रैल को अमूतपूर्व शोभायात्रा 
पौराणिक तीर्थ दक्षेश्वर महादेव से प्रारम्भ की, शोभायात्रा में भगवान आद्य शंकराचाय जी के जीवन से 
सम्बन्धित अनेक भाँकियाँ वाहनों पर सजाई गईं । हाथी, घोडे, ऊंट, 4 बेंड बाजे ध्वजापताका आदि से 
सुसज्जित शोभायात्रा प्रारम्भ हुई । समस्त नगर को भगवा पताकाओं से सजाया गया था, दक्षेश्वर महादेव 
से हर की पेंडी तक 5 किलो मीटर लम्बे मार्ग पर अनेक स्वागत द्वार बनाए गए । स्थान-2 पर सभी सम्प्रदाय 


के आश्रमों एवं गृहस्थों ने शोभायात्रा में चलने वाले महापुरुषो का फूलमाला, शरबत आदि से स्वागत किया। 
स्थान-2 पर भगवान आद्यशंकराचाये के तैलचित्र की आरती उतारी गई, पूरे रास्ते में अपार जनता ने 


40 


सम्मिलित होकर अपनी श्रद्धा व्यक्त की । भगवान आद्य शंकराचार्य के नाम से कनखल उ pa 
बनाया गया है जहाँ भगवान की चार फुट ऊंची मुति ऊंचे संगमरमर के चबूतरे पर विराजमान है जिसके 
चारों ओर रंगीन फुआरे चलते रहते हैं। शोभायात्रा के शंकराचार्य चौक पर पहुंचने पर जगद्ग्‌रू आद्य 
शंकराचार्य के नारों से आकाश गूंज उठा । हर की पौड़ी पहुंचने पर हजारों जनता ने स्वागत किया, 
गंगासभा, शृंगेरी मठ आदि संस्थाओं द्वारा भगवान शंकराचार्य के चित्र का पुजन किया गया । 


निरंजनी अखाड़े के आचार्य महामण्डलेश्‍वर श्री स्वामी महेशानन्द गिरि श्री महाराज की अध्यक्षता ` 


में दि० 11 अप्रैल से 13 अप्रेल तक आद्य शंकराचार्य चौक पर बने भव्य पंडाल में समारोह हुआ जिसमें 
निरंजनी अखाड़े के आचार्य महामण्डलेश्वर श्री स्वामी कृष्णानन्द गिरि जूना अखाड़े के आचार्य महा- 
मण्डलेदवर श्री स्वामी लोकेशानन्द गिरि अटल अखाड़े के आचार्य महामण्डलेदवर श्री स्वामी मंगलानन्द 
गिरि, आवाहन अखाड़े के आचार्य महामण्डलेशवर श्री स्वामी विद्यानन्द सरस्वती, केन्द्रीय महासमिति 
के अध्यक्ष महामण्डलेशवर श्री स्वामी विद्यानन्द गिरि, कोषाध्यक्ष महामण्डलेश्वर श्री स्वामी 
ब्रह्मानन्द गिरि उपाध्यक्ष म. मं. श्री स्वामी गणेशानन्दपुरी, म. मं. श्री स्वामी महेश्‍वरानन्दपुरी, म. मं. 
श्री स्वामी रघुनाथगिरि, म. मं. श्री स्वामी प्रकाशानन्द गिरि, म. मं. स्वामी बालकृष्ण मीत, म, मं. श्री 
स्वामी सत्यमित्रानन्द गिरि, म. मं. श्री स्वामी दिव्यानन्द गिरि, म. मं. श्री स्वामी शिवचंतन्य पुरी, म. मं. 


श्री स्वामी दयानन्द वेददासी जी, म. मं. स्वामी ज्ञानानन्द गिरि, म. मं. श्री स्वामी संतोषी माता, विरक्त , 


संत शिरोमणि श्री स्वामी वासदेव जी महाराज, संन्यासिनी जी ललिताम्बर माता जी, माता ओमप्रेमदेवी 
जी, श्री स्वामी परमेरवरानन्द सरस्वती, श्रो स्वामी ब्रह्मानन्द सरस्वती जी, श्री स्वामी सयामानन्द जी तथा 
डा. विष्णूदत्त जी “'राकेश” | 

हरिद्वार के अधिवेशन की यह विशेषता रही कि यहां के प्रसिद्ध नागरिक श्री पारस कुमार जैन 
श्री रामपंजवानी, सरदार आनन्द प्रकाश जी, श्री श्रीराम शर्मा राणा, श्रो आनन्दस्वरूप शर्मा, श्री राम 
मूर्ति वीर, श्री मोहनलाल जी घी वाले; श्रो सुधीर गुप्ता तथा अन्य नागरिकों ने बड़े उत्साह से भाग लेकर 
कार्यक्रम को पूर्ण सफल बनाया । 

देश में ही नहीं विदेशों में लंदन में म० मं० का स्वामी सत्यमित्रानन्द गिरि जी के प्रयास से सफल 
आयोजन हुआ । पु० संत मुरारीबापु जी के प्रयास से अमरीका के न्यूजर्सी नगर में द्वादश शताब्दी समारोह 
मनाया गया । उनसे प्रयास से भारतीय विद्याभवन में भगवान भाष्यकार की प्रतिमा स्थापित की गई है। 
व्यूयाक स्थित गीता मन्दिर में महासमिति के मंत्री का स्वामी विशेश्वरानन्द गिरि जी के प्रयास से समारोह 
हुआ जिसमें कई महामण्डलेइवर उपस्थित हुए । महामण्डलेश्‍वर श्री स्वामी अजून पुरीजी महाराज के 


is से भी 28 मई से 30 मई तक अमेरिका के भिन्न स्थानों में बड़े समारोह के साथ जयन्ती मनाई 
गई । 


यक्ष श्री कर्णसिह तथा अनेक विद्वानों ने भगवान आद्यः 
शंकराचार्य के बतलाए माग पर चलने का तथा उनके उपदेशों से प्रेरणा लेने का आग्रह किया । 

गेरी के जगद्गुरु शंकराचार्य अनन्त श्री विभूषित 
महासमिति के पदाधिकारियों ने मिलकर आद्य जगद्गुरू 


पीर न | भव्य अनेक आयोजन किए जिसमें वहाँ की राज्य- 
ल, भू० पु० मुख्यमंत्री, सुचना प्रसारण मंत्री, अन्य नेताओं विद्वानों तथा देश के विभिन्न नगरों से गए, 


| 
| 
| 
| 
| 
| 
| 
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अनेकं महमिण्डेलेड्विरों, मह्तों और 100 संन्यासियो ने भाग लिया तथां वहाँ शोभायात्रा भी निकाली 
गई; बहुत ही संफॅल कार्यक्रम हुआ , : 

कालड़ी के पश्चात्‌ दि 24 से 26 अप्रैल तेक मंद्रास स्थिति माहेशवरी भवन में महासमिति के 
अध्यक्ष भर भेऽ श्री स्वामी विणानन्द गिरि जी महाराज की प्रेरणा से उनकी तथां म० मं० श्री स्वामी 
काशिकानन्द गिरि जी महाराज की अध्यक्षता में अधिवेशन हुँए कि 27 अप्रैल को श्युंगेरी के जगदणुर 
शेंकरांचार्य आ स्वामी-““तीर्थजी महारांजी अध्य भें सफल संम्मेलने हुआ 'जिसमें हजारों जनता ते 
लिया 1 १ क 

फिर मिस से बैंगलोर के लि प्रस्थान किया 1 वहाँ के प्रसिद्ध सिद्ध स्वामी अनन्त श्री विभूषित श्री 
अमची स्वॉमी जी सहांराज ने अंपने मठ कलास आश्रम में सभी महाँपुरेषों के निवास भोजन आदि की बहुत 
असही व्यवस्य की । उके शिष्य श्री स्वामी शिवपुरी जी महाराजे त॑था अन्य सनतो ने आर्गन्वुक सभी मही- 
अछेलेरवर्ो; महेन्तों और संन्तो का अभूतपूर्व स्वागतं किया! दि 2 7:28 अप्रैल को शंकर मठँ बेगलीरं में 
समारोह हुआ । दिक 29 की श्री राजराजेश्वरी, मन्दिर कैलासे आमे में के भवै निर्मित विशाल सभागार में 
धरम पूर्ज्य श्री श्रीची स्वामीजी महाराज की अध्येता में स्मन हुआ जिसैमे हजारों मतजनों नै भागे 


लिया || 

अशलौर ते भहीसमिंति के पदाधिकारी मैसूर गए। वहाँ शकेरमठ मै एके दिने समारोह हुँबाँ । बंगलोर 
दै शृंगेरी के लिए प्रस्थान किया 1 गरी मे वहाँ के परमपूज्य अनेरत थी वि्ृषितं जगदु हॉकरोचोॉय 
औ सेहारिजं की और से पूर्ण व्यवस्था संगी प्रकर से की गई थी। के 

दि० 1 और 2 मई को महासमिति के संरक्षक एवं खूंगोरी शारदीं पौठ कें जँगेदेगुर॑॑ दॉकरेचिंयं 
बी स्वाभी अंमिने्े विद्यांतीय जी महाराज की अध्यक्षता में दश शताब्दी समारोहे सम्मेलनं वेडे पूमधाम 
क अतय गयां जिसमें मेहासमिंति कै अध्यक्ष मे मेळ आ सँमी विचानैन्दे गिरि जी महीरीज):संरक्षेक 
मै मेज खी वामी काहिकानन्दे गिरिं जी मेहीराजे, षीय मः मे श्री स्वीमी ब्रहमनिन्दे गिरि जी 
हरी; उवाय मठ मैंठ श्री स्वामी भहेइवरॉनॅन्दे पुरी जी महाराज) उपांध्येक्षे में ० मै" श्री स्वॉमी 
इनाय गिरि जी महाराजे में5 मै स्वामी भिरॅजनानंन्देजी महीरीर्जे; में भंड सवामी गँंगेवेतेनिन्दे जी 
महाराज, म में श्रीं स्वामी लैच्छेमॅणेपुंरी जी महाराज, महामंत्री कल्येंणोर्तन्द ब्रहींचीरी जी, न जु 
ध्वीमी वरमेनं सैरस्वेती जी मंहीरांज तथां अनेक स्तो भर हजारों जनतां ने भागे लिया ली 
मं विशोले शीं मंतर निकाली गई । 


अश शारदापीठ क आवें तुंग कर बलर होते ह संगी महु अपने स्थोने को स 


बलमै . TRS कः 
(इ 76710:88 से 29:10 ततक द शैताब्दी सॅमॅरिहे मेहेसि्मिति के मेंत्री स्वीमी 


खरिद सरवेत श्री महाराज केस से भ्त (गजरात) में महर श्री स्वामी जगदीश 


पुरी जी महाराज की अध्यक्षता SE मे bes जिसमें कई महामण्डलेदवर और अन्ये सतौ सै 
अगति ऑर्थेशेंक रचिर्य के अहतं तिंदान्ते पेर प्रकाश डीलों | | 


रदश शॉताळ्ही समारोह का विंशेधे समारोह रमं में हीने बलि महाक के अवसर पेर ह$ 7 
करी मैं 9 फरवरी तक विशील इ से होने जा रही है जिसका उदघाटन निरत रीपॅश्‍वेर आज्ये 
हमर श्री रवगी महिन शिरि ज महीजे करेंगे तयां भगेन सकेरा श्चं क 
वितोर्चत मीं करेंगे । ` 5 पा शा ही ् 
"वान आदे शकरावार्य के 1260 जन्म दिवसं वैशाखं शकला पंचमं दि 21 अपने ह उनके 


4% 


जन्मस्थान कालड़ी में महांसमिसि के अध्यक्ष श्री महांमण्डलेश्‍वर श्री स्वीमी "विद्यानन्दः व्ही 
ने अखंड शंकर ज्योति को प्रगट किया था । वह समस्त प्रान्तों में, मठों में भ्रमण करती हुई सहक 'अवसर 
पर इलाहाबाद पहुंचे रही हे जहाँ लाखो जन < को ज्योति कें दर्शन कां लाभ मिलेगाः 1. nas 
` ` इलाहाबांदै के पश्चोत शंकर दिग्विजय ज्योतिः उत्तर प्रदेश, दिल्ली, “हरियाणा, पंज़ाब; की प हात 
हुई आगामी शंकर जयन्ती दि० 10 मेई को हरिद्वार महुंच रही है जहाँ भव्य स्वागत किया जाएगा म 
श्री शंकर दिग्विजय ज्योति हरिद्वार से ऋषिकेश, देवप्रयाग, श्रीनगर, रुद्रप्रेयाग, ज्योतिमठ होती 
हुई बद्रीनाथधाम पहुंचेगी । वहाँ सम्मेलन होने के पश्चात भगवान ड आद्यशंकराचार्य Er के केलास गमन'के 
दिवस वैँशांख शुक्ल पूणिमो 20 मई को संमाधिसंथल श्री केंदारत्राथ में जाकर पुर्ण हो' गी. । बह 
' तदनन्तर चिरचचित £जगंद्गुरु आद्यश्रीशंकसचाय -जी 'जन्मस्थली कालटी .में 'द्वादेश शताब्दी 
महोत्सवं मनाने के लिए'देश आचाय महामण्डलेश्वर सोल्लास “वहाँ पहुंचे । जहाँ पर पुर्णानदी के किनारे 
श्रुंगेरी स्वामी के आदेशं से.उंनके प्रिय दिष्यों ने पहले से. सबः प्रबन्ध कर रखे थे |:इस सुव्यवस्था के लिए 
श्रद्धेय श्री.श्गगेरी स्वामी जी के अतिरिक्त श्री काशी विश्वनाथन जी-तथां-अन्य प्रवस्धगण भूरिश: धन्यवाद 
के पात्र: हैं । यहां पर पाँच दिनों तक: अधिवेशन सुव्यवस्थित चलता रहा: । बैसाख शुकक्‍्ल' पंचमी को आचार्य 
श्री को जयन्ती तिथि पर आचार्य की दिव्य प्रतिमा के सामने वहाँ के प्रबन्धकों के अनुरोध से महासमित्ति के 
अध्यक्षा महोदय नेएक'दीप प्रज्ज्वलित कर केरल' प्रान्त-के सूचना प्रसारण मंत्री के हाथों में: सौपत्ते हुए कहा कि 
अव इस शांकरी विजय ज्योति को सम्पूर्ण भारत में भ्रमण- कृरसाते-हुए केदारनाथ 'लक पहुंचाने 'का कामः आप्र 
करें। भारत सरकार, प्रदेश सरकार तथा जनसहयोग-से सम्पुर्ण भारत सें भ्रमण करत्ते हुएं वह ज्योति-सबक़ो 
आलोक'प्रदानः करेगी, ऐसा विश्वास है। `: :: ~... - f motion ss 3 ऑफर ># 
# ८! ` उसके बाद महानंगर- मद्रास - में -द्वादशः शत्तान्दीः महोत्सव मनाने' के लिए" सभी :सन्तः मद्रास. पहुंचे 
जहाँ सहासमिति के अध्यक्ष महादेय-की सत्प्रेरणा से“उनके- प्रिय. शिष्य श्री भगीरथ जी-मंग्या ने स्थानीय 
महेश्वरी भ्रवनःमें: अधिव्रेशन: तथा आवासादि-के लिए सुप्रबन्ध कर रखा श्राः। सभी 'महामण्डलेश्‍वर स्वामी 
लेक्ष्मण पुरी जी महाराजः के सादर!आमन्त्रण पर -पञ्जाब के 'प्रसिंद्ध श्रीरोमण्डीं में वहाँ के महामण्डलेश्वर 
की अध्यक्षता में श्रद्धानन्द द्वादश शताब्दी अधियेशन सम्पन्न- हुआ + तत्पश्चात्‌ जूनापीठाधीइवर आचारय. महा- 
मए्डलेइवर श्री स्वामी. लोकेशानन्द: गिरि जी महाराज की अध्यक्षता-में -जगाधसर नगर -में भी द्वादश 
दातपब्दी अधिव्रेशनं सम्पन्न हुआ 1 वेद-मन्दिर लुबियानाः के तत्कालीन धर्माध्यक्ष: दण्डी स्वामी 
तीर्थ जी के सानुरोध आमन्त्रण पर उनके मञ्च पर भी आद्यशंकराचार्य द्वादंशःशताब्द 
हुआः। इत दोनों अधिवेशनों: के:आयोजकों कोः भी... भूरिशः 
वातावरण में भी उक्त आयोजनों को सफल बनाया । यद्यपि पञ्जाब 
आयोजनों में'महात्मा जाना नहीं चाहते.ये, फिर भीः महासमिरि 
इन अधिवेशनों - में -बहुतों::ने- भाग: लिया ।. इस 
सभी महामण्डलेशव र सानन्द वहाँ रहकर तीन «दिनों: तक. अधिवेशन . मनाते रहे  अन्त्तिम दिन जा 
अधिवेशन में अंङ्ग सै स्वामी:जी भी-पधारे । उत्तकेपधारने> से यहाँ+काः अधिवेशन महत्वपूर्ण रूप. में सम्पन्न 
हुआ । इस: अधिवेशन: के सम्पन्न कराने में -अश्यक्ष- महोदय-केशिष्यों तथा+अन्य - नागरिकों ने अच्छी: भूमिका 
'जिभावी | एतद दिशः आशीर्वाद है! तत्पदचात्‌ कर्णाटक की राजधानी बेंगलूर.स्थित कैलास आश्रम- 
महा संस्थानम के संस्थापक श्रीजिची स्वामी जी के सान्निध्य में रहकर कैलास आश्रम में, शङ्कराचायं जी के 
कु मठ में तथा मैसूर मठ भें'भी हाद सतान्दी अधिवेशन मताय इन संबुका-युप्रंबत्ध श्रीत्रिची.स्वामी जी 


गमी भास्करानन्द 
री अधिवेशन, सम्पन्त 
भत्यवाद- देना चाहिए. जो पञजाब के अशान्त 
ञ्जाब के अशान्त वातावरण के कारण उक्त 
तिः के. अध्यक्ष महादेवः क्रे अदम्य उत्साह को देख 
साहसिक कार्य “क, लिए अध्यक्ष महोदय कोः -अनेकसः 
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की ओर से था महासमिति के उपाध्यक्ष आचार्य महामण्डलेश्वर श्रीस्वामी महेश्‍वरानन्द पुरी के सत्मयास से 
बेंगलूर स्थिति “सन्वी समाज के वेदान्त सत्संगमण्डन में भी एक बैठक हुई । तलरचात्‌ श्रीविची स्वामी जी 
के प्रबम्धकत्व में सस्तगण ने शुङ्ग री मठ की यात्रा की । जहाँ पर शद्ध री स्वामी जी महाराज के तत्त्वाव- 
धान में दो दिन आद्य श्री शङ्कुराचायं द्वादश शताब्दी महोत्सव सानन्द सम्पन्न हुआ। इस द्वादश शताब्दी 
महोत्सव के दिनों दूरदर्शन में दो बार आद्य श्री शङ्कराचार्य की फिल्म दिखलायी गयी । भारत सरकार ने 
ने भी राष्ट्रीय विशिष्ट जयन्ती महोत्सव के रूप में द्वादश शताब्दी अधिवेशन मनाया जिसका एक अधिवेशन 
दिनांक 21-4-88 को आद्य शद्भूराचार्य जी के जयन्ती दिन पर सम्पन्न हो चुका हे । दुसरा दिल्ली में ही 
दिनांक 9-1-89 से दिनांक 12-1-89 तक होना है । इस महोत्सव की राष्ट्रीय महासमिति के चेयरमेन 
भारत के प्रधानमन्त्री श्री राजीव गांधी हैं और समन्वय महासमिति के चेयरम न श्री पी० शिवशङ्कुर मन्त्री 
भारत सरकार हैं जिसमें भाग लेने के लिए भारत सरकार ने आद्यशङ्कुराचायं द्वादश शताब्दी महासमिति 
के कतिपय विशिष्ट अधिकारियों को भी आमन्त्रित किया है। इस माङ्गलिक कार्यं के लिए भारत सरकार 
को और उनकी उक्त समिति के सक्रिय कार्य कर्त्ताओं को भूरिशः धन्यवाद है तथा महोत्सव की सफलता की 
शुभकामना करते हैं और आशा करते हैं कि राष्ट्र की एकता एवं अखण्डता के एकमात्र प्रतीक, भारतीय- 
संस्कृति के समुद्धारक एवं जागरूक प्रहरी आद्य श्री शङ्कुराचार्यजी ने इस पावन प्रसंग पर भारत सरकार कोई 
विशाल तथा अन्तर्राष्ट्रीय स्तर पर स्थायी कार्यक्रम निश्चित करेगी जिससे आद्य श्रीशङ्कुराचायं जी के 
ज्ञानालोक द्वारा सम्पूर्ण विश्‍व आलोकित हो सकेगा । इस विश्वास के साथ हम जगदगुरु आद्य श्रीशङ्कराचायं 


जी के चरणारविन्दों में श्रद्धा सुमन मेंट करते हुए अपनी लेखनी को विराम देते हैं । इत्योशम्‌ । 
कल्याणानन्द ब्रह्मचारी 


कातिक पौर्णमासी महामन्त्री 
शाङ्कुराब्द 1201 जगदगुरु आद्य श्री शङ्कराचार्य द्वादश 
वि० सं० 2045 शताब्दी महासमिति 

भारत 


दिवांक 23-11-88 


oe पप्पा 


तेजोमयं दिव्यमनन्तरूपं र कृष 
कृतावतारं किल घमंगुप्त्यं । 
. जगद्गुरु वेदविदां वरिष्ठ ी 
श्रीशङ्कुराचार्यंमहं नमामि ॥॥॥ | 
पाखण्डिभिः खण्डितवेदधमं ६ 
जुग्मेप य: स्वप्रतिभा प्रभाव 
ता 


विस्तारयामास महीतले तं 
श्रीशङ्कराचाम्यंहं नमामि ॥6॥ 


यो धमरक्षार्थममोधदृष्ट्या 
चतुषु दिक्ष्वात्मपरम्परार्थंम्‌ । 
चत्वारि पीठानि विनिर्ममे तं 
श्रीशङ्कराचार्यमहं नमामि ॥7॥ 


स्वयं च देवाचितकामकोरटि 
काञ्चीपुरे पीठमधिष्ठितो यः 
चकास्ति सिद्धरभिनन्दितस्तं 
श्रीशक्कुराचार्यमहं ममामि ।।8॥ 


श्रीशङ्कराष्टकमिदं राकेशेन विनिर्मितम्‌ । 
भगषच्चरणांभोजे सश्रद्धं सुसमपितम्‌ 1।#* 


श्री आचार्य अंभिंनेन्दनम्‌ 
॥ श्रीहरि ॥ 
केरलेम्यः समुद्भूतं संमुसुकेवसुन्धरंम्‌ । 
आद्य श्रीशङ्कराचायं वन्दे पीयूषेवारिदभ्‌ ॥ 1 ॥ 
औल्सुक्यं भजते यत्र संषा भगवती श्रुतिः । 
मानटीगर्भेसम्भूतं वन्दै तत्प्रातिभ महः ॥ 2 ॥ 
जौवस्य चरमोत्कषं दिशद्‌ यदशनं महत्‌ । 
प्रासङ्गिकी द्युतिं घत्ते सम्प्रत्यपि शुभावैहाम्‌ ॥ 3 ॥ 
असौ वाचां पराकाष्ठा कल्पनानां परा गतिः । 
असौ भारतसौभाग्यमसौ विश्वस्य बन्धुता ॥ 4 ॥ 
अद्वेतं श्रयते तमांसि हरते चेतन्यमाचिन्वते 
कल्याणं किरते शिवं गणयते सारस्वतं सिञ्चते ।। 5 ॥ 


तत्त्वे त्मारयते श्रुतानि धरते तस्मिन्‌ परं हृष्यते 
श्रीमद्‌ भारतरम्यभुमिमटेते कस्मैचिदस्मै नमः ॥ 6 ॥ 


आचार्य उमाकान्त शुक्ल 
एम० ए०, पी० एच० डी०, साहित्याचार्य 
सांख्य योगाचार्य 
सनातन धर्म स्नातकोत्तर महाविद्यालय 
मुजफ्फरनगर 
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जय शंकराचाय 
पद्मभूषण डा० रामकुमार वर्मा 
जयशंकर जय, आप क्रान्ति के उद्घोषक थे. 
श्रुतिसम्मत अद्वत दृष्टि के सम्पोषक थे । 


बौद्ध पराजित हुए, - आपके तको द्वारा, 
सूत्र “अहं ब्रह्मास्मि’ विश्व ने है स्वीकारा। 


चार दिशाओं से किए स्थापित मठ-सुविचार से, 
आप चतंभूज हो गए, विष्णुरूप अधिकार से। 


साकेत, 
प्रयागस्ट्रीट, इलाहाबाद । 
शंकर-पंचपदो 
डा० सत्यत्रत शर्मा 'अजेय' 
उपाचार्य-गुरुकुल महाविद्यालय, ज्वालापुर 


भूले भ्रमे भटके थे भवमें ही भारतीय, 
बुद्धि पर परदा पड़ा था भारी भ्रम का । 
नष्ट हुआ ज्ञान-ध्यान. श्रुतियों का स्मृतियों का, 
पुराणोपनिषदों का, आगम-निगम का ॥ 
सूझता नहीं था पथ, चहुंधा प्रसार हुआ, 
वाममागं-शाक्त-वौद्ध-संस्कृति के तम का। र 
ऐसे में 'अजेय' आद्य 'शंकर' जगद्गुरु, 
केरल के कालटी में सूर्यं सम चमका ॥ 
हिमकर-चिह्लित प्रशस्त भाल उसका था, 
चन्द्रमौलि सम वह सुधा सरसाता, था । 
स्फटिक सदृश वपु कमनीय कान्तिसातत, 
चरणों में चामर का चिह्नं दरसाता था ॥ 
ज्ञान-कर्म-उपासता का था उद्गाता वहू, . 
आर्ये-धर्मं-त्राता, बेद-भाष्य का विधाता था । 
अखिलेश व्युप्तकेश शंकर का अवतार, 
कलित काषायवेश, सभी को सुहाता था ॥॥ 
पुष्क पर जय प्राप्त कर आगे बढ़ा, 
दण्डधारी पति 'शिवोऽहम्‌' बोल-बोल कर । 
'तत्त्वमसि'अपमात्मा ब्रह्म आदि महावाक्य, 
जगको सिखाये, घर-घर डोल-डोल कर। 
ब्रह्म ही है जीव, जग, ब्रह्म के सिवा न कुछ, 
मुक्त किया लोक, कै त-बन्ध खोल-खोल कर। 
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ब्रह्मसूत्र, गीता, उपनिषदों का भाष्य कर, 

पति ने पिलाया वेदामृत घोल-घोल कर ॥ 
जिसने अनेक स्तोत्र, प्रकरण लिख, शान्त, 

रस की बहाई सुर-सरिता, कवीन्द्र है। 
शारदा, श्रृ गेरी, गोवर्धन, ज्योतिमठ थाम, 

जिसने दी ज्ञान-ज्योति, ऋषि है, रवीन्द्र है॥ 
तर्क के त्रिशूल से परास्त प्रतिपक्षी किये, 

यन्त्र-मन्त्र-तन्त्रविद्‌, ब्रजक, ब्रतीन्द्र है ॥ 
वह अभयंकर है, नित्य विजयकर है, 

शंकर सा शुभंकर शंकर यतीन्द्र है ॥ 
नगर-नगर, ग्राम, धाम-धाम भारत की, 

पुण्य भूमि पर धर्म-ध्वजा फहराता कौन॥ 
जलते तुषाग्नि में कुमारिल के शेष स्वप्न, 

पूर्ण करने को कह, धीरज बंधात! कौन ॥ 


- देता कौन दीक्षा मीमांसक मिश्र मण्डन को, 


शारदा सी शारदा को दीक्षित बनाता कौन । 
होता जो न अवतार शंकर का धरा पै तो, 


माता सम त्राता वेदमाता को बचाता कौन ॥ 
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श्री शंकर : एक महान्‌ दार्शनिक और विचारक 
--भारतरत्न सर्वपल्ली डा० राधाकृष्णन 
विश्व प्रसिद्ध दशंनिक तथा भारत के भूतपूर्व राष्ट्रपति 


एक दार्शनिक तथा ताकिक के रूप में सर्वश्रेष्ठ, शान्त निर्णय तक पहुंचने में तथा व्यापक सहिष्णुता 
में एक मनुष्य के रूप में महान्‌, शंकर ने हमें सत्य से प्रेम करने, तके का आदर करने तथा जीवन के प्रयोजन 
को जानने की शिक्षा दी। बारह शताब्दियां व्यतीत हो गई किन्तु आज भी उनका असर देखा जा सकता 
है । उन्होंने अनेक रूढ़ियों का, उनके ऊपर उग्र आक्रमण करके नहीं, अपितु शांतिपुवेक उनसे अधिक युक्ति- 
युक्‍त क्रियाओं का सुझाव रखकर विनाश किया और साथ ही साथ यह विधान अधिकतर घामिक भी था । 
उन्होंने आवश्यक ज्ञान के एक विस्तृत रूप को तथा क्रियात्मक विचारों को जोकि उपनिषदों में निहित तो 
अवश्य थे किन्तु जिन्हें लोग भूल गए थे, जनसाधारण के मध्य प्रसारित किया और इस प्रकार एक अतीत के 
प्राचीन काल का हमारे लिए फिर से सुजन किया । वे कोई स्वप्नदर्शी आदशवादी नहीं थे, वरन्‌ एक कर्मवीर 
कल्पना विहारी व्यक्ति थे । दाशेनिक होने के साथ-साथ वे एक कमेवीर पुरुष थे, जिसे हम विस्तृत अथा में 
एक समाजवादी आदशेवादी कह सकते हैं । 

आध्यात्मिक गहराई तथा ताकिक शक्ति में शंकर का दशन अद्वितीय है । उनके ग्रन्थों को पढ़ते 
समय यह असंभव है कि पाठक के मन में इस प्रकार का भाव उत्पन्त न हो कि वह एक ऐसे मस्तिष्क के 
सम्पर्क में आ गया है जो अत्यन्त सूक्ष्म के साथ गहराई में जाने वाला तथा अगाद अध्यात्मिक ज्ञान से 
परिपूर्ण है । उनका दशन स्वयं में परिपूर्णं है । जिसको न तो अपने आगे और न पीछे ही किसी अन्य 
सामग्री की आवश्यकता है । यह एक ऐसी स्वतः सिद्ध पुर्ण इकाई है जो कलापूर्ण ग्रन्थों में ही पाई जाती 
है । शंकर हमारे समक्ष दर्शन का जो यथार्थ आदश प्रस्तुत करते हैं वह अधिकतर ज्ञानपरक न होकर 
विवेक बुद्धिपरक; तार्किक विद्यापरक न होकर आध्यात्मिक स्वातंत्र्य से युक्त है । शंकर की दृष्टि में संसार 
के कतिपय अन्य महान्‌ विचारकों यथा त्लेटो, प्लाटिनस, स्पिनोज। और हीगल के समान ही दशनशास्त्र 
शाश्‍वत सत्य का गूढ़ निरीक्षण है जो कि मनुष्य के तुच्छ जीवन की क्षुद्रचिन्ताओं से उन्मुक्त होने के कारण 
दिव्य है। अत्यन्त कठोर तके के ऊपर जहाँ शंकर को अधिकार प्राप्त है, वहाँ दूसरी ओर उन्हे एक उत्कृष्ठ 
तथा सजीव काव्य पर भी उतना ही अधिकार प्राप्त है । शांकरभाष्य प्रस्तावना में स्वाध्यायी के गुणों की 
जो सूची शंकर ने निर्धारित की है, उससे यह स्पष्ट ही जाता है कि उनकी दृष्टि मे दरशन केवलमात्र 
बौद्धिक धंधा न होकर समापित जीवन भी है। वे एक वीतराग परिन्राजक थे। सत्य की विशुद्ध ज्वाला उके | 
अन्तराल में प्रज्ज्वलित हो रही थी । 
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शंकर के जीवन में विरोधी भावों का एकत्र संग्रह मिलता है। वे दार्शनिक भी हैं और कवि भी; 
ज्ञानी पण्डित भी हैं और संत भी; वैरागी भी हैं और धार्मिक व्यक्तित्व का स्मरण करें तो भिन्न-भिन्न 
मूतेरूप हमारे सम्मुख उपस्थित हो जाते हैं । युवावस्था में बौद्धिक महत्वकांक्षा के आवेश पूर्ण एक अदम्य 
और निर्भय शास्त्रार्थ महारथी प्रतीत होते हैं । कुछ व्यक्ति उन्हें तीक्ष्ण राजनीतिक प्रतिभा से सम्पन्न 
मानते हैं जिन्होंने जनता को एकता की भावना का महत्त्व समभाया। तीसरे वर्ग के वे लोग भी हैं जिनकी 
दृष्टि में वे एक शांत दार्शनिक हैं, जिनका एकमात्र प्रयत्न जीवन तथा विचार के विरोधों का अपनी 
असामान्य तीक्षण बुद्धि के द्वारा भेद खोल देने के प्रति था और चौथे वर्ग के लोगों की दृष्टि में वे एक 
रहस्यवादी हैं जो घोषणा पूर्वक कहते हैं कि हम सब उससे कहीं अधिक महान्‌ हैं कि जितना हम जानते हैं ।' 
t उनके समान सार्वजनिक मेधावी पुरुष बहुत कम देखने में आते हैं । (भारतीय दर्शन भाग 2) 


विविधता के बीच एकता के दर्शक श्री शंकराचार्य 
--भारतरत्न पण्डित जवाहरलाल नेहरू 
पूर्वे प्रधान मंत्री, भारत 


शंकर ने वर्ण-व्यवस्था की बुनियाद पर ब्राह्म णों के द्वारा बने सामाजिक जीवन को स्वीकार 
किया । लेकिन उन्होंने कहा कि किसी भी जात का कोई आदमी सबसे ऊंचा ज्ञान हासिल कर सकता है । 
शंकर के दर्शन और उनके दृष्टिकोण में दुनिया से इनकार करने का ओर आत्मा की मुक्ति के लिए, जो 
उनकी दृष्टि में आदमी का परम ध्येय है, साधारण प्रवृत्तियों से बचने का भाव हे । त्याग और वेराग्य पर 
भी बराबर जोर दिया गया हे । 

फिर भी शंकर एक अद्भुत शक्ति के और बड़ा काम करने वाले व्यक्ति थे । वह गुफा में जाकर 
बैठ जानेवाले या जंगल के एक कोने में एकांतवास करते हुए अपनी व्यक्तिगत पुर्णंता की साधना करने वाले, 
और दूसरों को क्या होता है इससे लापरवाह मनुष्य नहीं थे। उनका जन्म दक्खिन हिन्दुस्तान के मलाबार 
प्रदेश में हुआ था, और उन्होंने सारे हिन्दुस्तान में निरन्तर यात्रा की थी और अनगिनत लोगों से वह मिले 
थे | उनसे तर्क और वाद-विवाद किया था, उन्हें अपने मत का किया था और उन्हें अपने उत्साह और जीवनी- 
शक्ति का एक अंश दिया था। स्पष्ट है कि वह ऐसे व्यक्ति थे जो अपना एक विशेष ध्येय समभते थे, जो 
कन्याकुमारी से लेकर हिमालय तक सारे हिन्दुस्तान को अपना कार्यक्षेत्र मानते थे और उसमें एक सांस्कृतिक 
एकता का अनुभव करते थे और यह समभते थे कि बाहरी रूप चाहे जितने भिन्न हो, वह एक ही भाव से 
भरा हुआ है । हिंदुस्तान में उनके समय में विचार की जो अलग-अलग धाराएँ बह रही थीं, उनमें एक 
समन्वय पैदा करने का उन्होंने पुरा प्रयत्न किया, और इस बात का प्रयत्न किया कि विविधता के बीच से 
एकता पैदा करें । बत्तीस वर्ष के छोटे-से जीवन में उन्होंने जो काम कर दिखाया, वह ऐसा था कि कई लंबे 
जीवनो में दूसरा न कर पाता, और उन्होने अपने शक्तिशाली मस्तिष्क और संपन्न व्यक्तित्व की ऐसी छाप 
हिंदुस्तान पर डाली कि वह आजतक बनी हुई हैं । उनमें दार्शनिक और विद्वान का, जडवादी और रहस्य- 
वादी का, कवि और संत का, और इन सबके अलावा एक व्यावहारिक सुधारक और योग्य संगठनकर्त्ता का 
एक अजीब मेल था । ब्राह्मण-धर्म के अंतर्गत उन्होंने पहली बार दस ग्रंथ बनाये और इनमें से चार अब 
भी खूब चल रहे है । उन्होंने चार बड़े मठ स्थापित किये, जो हिंदुस्तान के लगभग चार छोरों पर हैं । इनमें 
से एक मैसूर में शंगेरी में था, एक पूर्वी समुद्र-तट पर पुरी में, तीसरा काठियावांड़ में पच्छिमी समुद्र-तट पर 
द्वारका में, और चौथा बीच हिमालय में बद्रीनाथ में। बत्तीस वर्ष की उम्र में, दक्खिता के गर्म प्रदेश का 
मह्‌ ब्राह्मण, केदारनाथ में, ऊँचे हिमालय के बफे से ढके प्रदेश सें परलोक सिधारा । 
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ऐसा जान पड़ता है कि शंकर इस राष्ट्रीय एकता और समान चेतना के भाव को और भी बढ़ानों 
चाहते थे । अपने चार बड़े मठों का हिंदुस्तान के उत्तर, दक्खिन, पुरब और पच्छिम के कोनों में स्थापित 
करके, यह्‌ स्पष्ट हे कि वह संस्कृति के विचार से मिले-जुले हिंदुस्तान की कल्पना को बढ़ावा देना चाहते थे । 
ये चारों जगहें कुछ अंशो में पहले भी तीर्थस्थल रही हैं, और अब तो और भी अधिक हो गई हैं । 

प्राचीन हिंदुस्तानी अपने तीर्थ के स्थानों का केसा अच्छा चुनाव किया करते थे । प्रायः सदा ये स्थान 
रमणीक स्थल हुआ करते थे और उनके आस-पास प्रकृति की छवि देखने को मिलती थी । .कास्मीर में 
अमरनाथ की वर्फीली गुफा है, दक्खिन हिंदुस्तान के बिल्कुल छोर पर रामेश्‍वर के पास कन्याकुमारी का मंदिर 
है । फिर काशी है, और हरिद्वार है, जो हिमालय के तले पर है और जहाँ से गंगा टेढ़ी-मेड़ी पहाड़ी घाटियों 
को पार करके मैदानी प्रदेश में आती है । और प्रयाग है, जहाँ गंगा और यमुना का संगम होता, है, और 
वृंदावन हूँ, जो जमुना-तट पर है, (जनके गिर्द कृष्ण की कथाएं जुड़ी हुई हैं, और बोध गया है, जहाँ बताया 
जाता हे कि बुद्ध ने ज्ञान प्राप्त किया था और दक्खिन हिंदुस्तान में अनेक जगहे हैं। बहुत-से पुराने मंदिरों 
में विशेषकर दक्खिन में प्रसिद्ध मूर्तियां बनी हुई हैं और दुसरे कलात्मक अवशेष हैं। इस तरह से बहुत-से 
तीर्थो की यात्रा करने से पुरानी हिंदुस्तानी कला की झाँकी मिल जाती है । 

कहा जाता हे कि शंकर ने हिंदुस्तान में व्यापक धर्म के रूप में बौद्ध-मत का अंत करने में मदद दी 
और उसके बाद ब्राह्मण-धर्म ने उसे भाई की तरह गले लगाकर अपने में समाविष्ट कर लिया । लेकिन 
शंकर के समय से पहले भी हिंदुस्तान में वोद वर्म सिमट रहा था । शंकर के कुछ विरोधी ब्राह्मण उन्हें 
छिंगा हुआ बौद्ध बताते थे । यह्‌ वात सही है कि बौद्धधर्म का उनपर असर पड़ा था । 


| 
| 
| 
] 


संस्कृति और साधना के शलाका पुरुष : श्री शंकर 
--पदमविभूषण महामहोपाध्याय पण्डित गोपीनाथ कविराज 


आचार्य शंकर के ही प्रभाव तथा प्रयत्न से वैदिक धर्म की पुनः प्रतिष्ठा हुई । उनके ब्रह्मचर्य, 

विधा, धी, प्रतिभा तथा तपश्चर्या का नल समस्त देश को अवनत मस्तक से मानना पड़ा था। यद्यपि 
वैष्णव, शैव, शाक्त, तांत्रिक आदि सभी सम्प्रदाय उनके द्वारा प्रचारित अद्वैत सिद्धान्त के विरोध में सैकड़ों 
वर्षों से घोरतर विरोध करते आ रहे हैं, तथापि यह निश्‍चित है कि इमसे उनका प्रताप तथा प्रभाव क्षीण 
नहीं हुआ । शंकराचार्य ने शास्त्रीय विचार से विभिन्न मतावलम्बियों सब विपक्षियों को पराजित किया था। 
जो सब पुष्यक्षेत्र उस समय विधमियों के अधीन हुए थे, उन्होंने यथाशक्ति उनका उद्धार किया था । स्वयं 
ग्रन्थ रचना कर तथा शिष्यों द्वारा ग्रन्थों की रचना करा कर शास्त्रों के सिद्धान्त की यथार्थ व्याख्या करते 
हुए आचार्य शंकर ने वैदिक धर्म तथा उपनिषदादि के निगढ़ रहस्य को समझाने के लिए मार्ग परिष्कृत कर 
दिया था । उन्होंने ऐसा प्रबन्ध कर दिया था, जिससे समग्र देश की जनता उनके हारा प्रचारित धर्म का 
मर्म ग्रहण कर सके । यदि श्री विधार्णब का मत सत्य मान लिया जाए तो मानना होगा कि उन्होंने जैसा एक 
ओर ग॒ृहत्यागी संत्यासियों के लिए शुद्ध ज्ञान मार्ग का उपदेश दिया था, वैसे ही पक्षान्तर में गुहस्थों के लिए 
उपासना मार्ग भी प्रकाशित किया था। मठों की स्थापना का उद्देश्य यह था कि उनके निर्वाण के अनन्तर 
भी समग्र देश में वर्णाश्रम धर्म वेदान्त के दृढ़ आश्रम में सुरक्षित रह कर तत्‌-तत्‌ मठ के अनुकूल स्थिर रहे । 
(भारतीय संस्कृति और साघना) 


हिन्दुत्व के केन्द्र श्री शंकर 


पद्मभूषण राष्ट्र कवि ड(० रामधारी सिंह दिनकर 


शंकर भारतीय चिन्ताधारा में आकस्मिक घटना की तरह नहीं आये । उनकी परम्परा की लकीर 
उपनिषदों से आगे ऋग्वेद से नासदीय सुक्त तक पहुंचती है। नासदीय सूक्त ने जीवन और सृष्टि के विषय 
में जो मौखिक प्रश्‍न उठाए थे, उन्हीं प्रश्‍लों का समाधान खोजते-खोजते पहले उपनिषद्‌, फिर बौद्ध दर्शन 
और सवके अन्त में शंकर का सिद्धान्त प्रकट हुआ। 

शंकराचार्य का सबसे बड़ा महत्त्व यह है कि उन्होंने हिन्दुओं को पौराणिक धर्म से मोड़कर उप- 
निषदों की ओर उन्मुख कर दिया । जैसे गीता ने बीसवी सदी में आकर लोकमान्य तिलक के हाथों नवीनता 
प्राप्त की, वसे ही शंकराचार्य के हाथों उपनिषदों की शिक्षा नवीन हो गयी। उन्होंने अपने सारे ग्रन्थ इस 
आव से लिखे कि मनुष्य को ब्रह्म का सान्निध्य प्राप्त करने का मार्ग स्पष्ट दिखाई पड़े । 

उनका दुसरा महत्व यह भी है कि अद्वैत को प्रमुखता देते हुए भी उन्होंने विष्णु, शिव, शक्ति और 
सुर्य पर स्तोत्र लिखे, जिससे हिन्दुत्व में समन्वय लाने का आग्रह प्रकट होता है । वे आध्यात्मिक सुधारक 
और सन्त थे एवं शाक्त मन्दिरों में बलि देने की प्रथा का उन्होंने अनेक स्थानों पर विरोध किया था । संघों 
के अनुकरण पर उन्होंने संन्यासियों के संघ स्थापित किए तथा भारत की भौगोलिक एकता को प्रत्यक्ष करने 
के निमित्त देश की चार दिशाओं में उन्होंने चारपीठ भी बसाए, जो बदरिकाश्रम, द्वारका, जगन्नाथ पुरी 
और शुगेरी में अवस्थित हैं तथा जहाँ जाने की धामिक अभिलाषा प्रत्येक हिन्दू के मन में रहती आयी है। 


(संस्कृति के चार अध्याय) 


| 
| 
| 
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वैदिक आर्य-धर्म के पुनरुद्धारक 


=-आचायं परशुराम चतुर्वेदी 
संत साहित्य के ख्यातिलब्ध विद्वान्‌ 


आचार्य शंकर ने अपना मुख्य ध्येय बौद्ध तथा जेन जैसे अवेदिक घर्मो का इस देश से बहिष्कार कर 
अपने धार्मिक समाज में एकता स्थापित करना बना रखा था । इन्होंने अपने मत का मूल आधार श्रुति 
अर्थात्‌ वैदिक साहित्य को ही स्वीकार किया और उसके प्रतिकूल पड़ने वाले मतों का खंडन तथा विरोध 
किया । उक्त दोनों धर्मों के अनुयायियों को नास्तिके ठहरा कर इन्होंने हिन्दू घर्म के. भिन्त-भिन्त प्रचलित 
सम्प्रदायों की कटु आलोचना की । उनके मतों के अधिकांश को वेद वाह्य बतलाया, उनके आधार स्वरूप 
माने गए वेद वाक्यों को इन्होंने भिन्त प्रकार से अर्थं किए और उन्हीं अर्थो को वेद सम्मंत सिद्ध कर उनकी 
संगति अन्य स्थलों के साथ भी दिखला दी । इस प्रकार वेदों की एक वाक्यता प्रतिपादित करते हुए इन्होंने 
नवीनं सम्प्रदाय का प्रवर्तन किया, जिसके दार्शनिक अंश को वेदांत तथा साधना को स्मात्तं मागं कहते हैं । 
इनका कहना है कि श्रुति को मूल सिद्धांतों द्वारा एक नित्य, शुद्ध, बुद्ध, सत्‌ एवं आनंद स्वरूपं मुक्त स्वभाव 
ब्रह्म का प्रतिपांदनं होता है । इसके सिवाय अन्य कुछ भी सत्य नहीं और जिसका यंथांथे ज्ञान प्राप्त कर लेना 
ही वास्तविक मोक्ष है । किन्तु इस ज्ञान-साधना के पहले यह परमावश्यकं है कि वेद निहित नियमानुसार 
अपने वर्णाश्रम घर्म .का भलीभाँति पालन कर अपने अंत:करण को शुद्ध कर लिया जाए, चाहे वह शुद्धि एक 
बां अनेक जन्मों के अभ्यास द्वारा क्यों न प्राप्त होती हो। 
स्वामी शंकराचार्य ने प्रचारार्थं प्रायः सारे भारतवर्ष में भ्र मण किया। भिन्त-भिन्न प्रचलित मतों 
के प्रधान आचार्यों से शास्त्रार्थं किए, अनेक स्थलों पर अपने अपने प्रवचनों द्वारा सर्व साधारण को प्रभावित 
करने की चेष्टा की । देश की चारों दिशाओं में अपने चार मठ भी स्थापित किए । इनका प्रधान उद्देश्य 
वैदिक आर्य-धर्म का पुनरुद्धार था । इनके मत का मूल आधार वेदों तथा उपनिषदों की वह्‌ व्याख्या थी जो 
इन्होंने स्वयं अपने तके तथा बुद्धि के अनुसार की थी। इसके लिए इन्होंने स्वभावतः खंडन-मंडत की तक 
प्रणाली का अनुसरण किया जिसका प्रभाव शिक्षित वर्ग पर पड़ सका। इस श्रेणी के लोगों के लिए इन्होने 
भगवद्गीता, वेदांत सूत्रों तथा कुछ उपनिषदों पर अपने भाष्यो को भी रचता को, जिनमें इनके पाण्डित्य 
का पूर्णं परिचय मिलता है । फिर भी सर्व साधारण हिन्दुओं के लिए अपना एक स्मात्तं सम्प्रदाय भी संगठित 
किया । इसके द्वारा सभी अन्य हिन्दू सम्प्रदायों के भी व्यक्ति प्रभावित हो सकते थे और जिसके सिद्धांतों 
को न्यूनाधिक स्वीकार करते हुंए वे अपने को एक बृहत्‌ आये धमं का अन्‌यायी भी मान सकते थे । इन्होते 
मठों और मन्दिरों की स्थापना तथा संन्यासियों के संगठन द्वारा भी उक्त प्रचार को बड़ी सहायता पहुंचाई । 


(उत्तरी भारत की संत परस्परा) 


श्री शंकर का बंधुत्व आज भी प्रासंगिक 


महामहिम राष्ट्रपति श्री आर० वेंकट रामन 


“इस सजग मनीषी के सिद्धान्तो और आध्यात्मिक ज्ञान ने 32 वर्षे की अल्पायु में ही भारतीय दर्शन, 
कविता, विज्ञान, नैतिकता, मानववाद तथा: आध्यात्मिकता पर ऐसी गहरी छाप छोड़ दी, जो आज भी 
स्पष्ट है। उन्होंने संघर्षो और हिंसा से भरे इस जग में विश्वबंधुत्व .का जो सदेश दिया वह आज भी 
“प्रासंगिक है । : : 
श्री शंकराचार्य के समान राष्ट्रीय एकता की दिशा में कोई कार्य करने वाला अन्य व्यक्तित्व नहीं 
है । उन्होंने परस्पर विरोधी धामिक पंथों के बीच सामंजस्य स्थापित किया । अवांछनीय कुरीतियों का खुल 
कर खंडन किया तथा खोखले कर्मकांड के विशद्ध संघर्ष कर आध्यात्मिक ज्ञान के द्वार सबके लिए खोल 
दिए । उन्होंने दार्शनिक उपदेशों को अति सरल ढंग से लिख और गाकर संस्कृत को: लोकप्रिय बनाया । 
उनका दृष्टिकोण सनातन था । वह ऐसे समय में अवतरित हुए जब समाज विभिन्न टुकड़ों में. बँटा-था। 
उन्होंने विद्वानों व अशिक्षितों-सभी को प्र भावित किया.। उनकी विश्वबंधुत्व की भावना आज भी सार्थक 
है। उनका कमे से मतलब मानवीय मूल्यों से था, जिसके फलस्वरूप समाज में शांति व सद्‌ भावना बनी रही । 
(हिन्दुस्तान दैनिक, 22 अप्रैल, 19 88) 


म Se MMM 


श्रौ शंकराचार्य की शिक्षा अधिक 


श्री शंकराचार्य उच्चकोटि के दार्शनिक थे । उनकी कविताओं में भावात्मक मधुरता 
कृतियों में ब्रह्मांड की सत्यता का गहरा बोध है । उनका असीमित विश्वव्यापी दृष्टिकोण 
सभी में व्याप्त है और मतान्तरों से ऊपर है । म मात 
आज मानव जाति के अस्तित्व के लिए विज्ञान व अध्यात्म का समन्वय | 3 
प्रदूषण मुक्त करने के अभियान का संकेत व संदेश मानसिक प्रदूषण से मुक्ति 

` से मानव संसाधन विकास मंत्रालय ` बनाया गया है। इसका उद्देश्य है कि 
: प्राचीन मूल्यों को पुनर्स्थापित किया जा सके । शंकराचार्य के ग्रन्थों में 

निरन्तर प्रवाहित हो रही है । उनके बाद के दार्शनिक उनसे प्रभावित 
* श्री शंकराचार्य की शिक्षा आज कहीं अधिक. सामयिक. य 


आदिगुरु शंकराचार्य 
श्री विष्णु प्रभाकर 
अन्तर्राष्ट्रीय ख्याति प्राप्त साहित्यकार 


(1) 

बहुत-वहुत पुरानी बात है । सैकड़ों-सैकड़ों साल पुरानी बात । 

एक ब्रह्मचारी था। होगा छ: साल का, लेकिन मुख पर तेज इतना कि जैसे सूरज धरती पर उतर 
आया हो। उसका ज्ञान देख सब दाँतों तले उंगली दबाते । दया-माया का तो बस सागर था । सदा की 
तरह. एक दिन वह भीख माँगने निकला । चलता-चलता एक विधवा के घर के सामने पहुंचा । पुकारा, “मां, 
भीख दो ।” ै 

विधवा ने आवाज सुनी, जैसे किसी ने मौत की सजा सुनाई हो । घर में एक दाना न था । बेचारी 
सेतो जाती, कोने ढूंढती जाती, पर कुछ हो तो मिले । बहुत ढूंढने पर एक सुखा आँवला मिला । उसी को 
लेकर बाहर आई बड़े आदर से ब्रह्मचारी को दिया। फिर रो-रोकर अपनी करुण. कहानी सुनाई। 


बालक तो दया का सागर था | उसका दिल रो उठा। कहते हैं, वह वहीं बैठ गया और लक्ष्मी-माँ की गुहार' 


करने लगा। माँ बालक की पुकार कंसे अनसुनी करती ! उसने विधवा का घर सोने के आँवलों से भर 
दिया । 


र एक दिन इस ब्रह्मचारी की भेंट एक साधु से हुई। धाधु ने बालक को देखा, बालक के तेज को 
देखा । दंग रह गया । पूछा, “तुम कौन हो ?” 
बालक मुसकर।या, बोला, “मैं नहीं जानता ।” 
साधु ने फिर पूछा, “सच ! तुम नहीं जानते कि तुम कौन हो?” 


बालक ने फिर वही जवाब दिया, “मैं नहीं जानता कि मैं कौन हूँ । आप कोई ऐसा उपाय बताइये 
जिससे मैं अपने को जान सक्‌ ।” 


साधु बोले, “अपने को जानना चाहते हो, यही तो असली बात है । पर संसार में रहकर इसको नहीं 
जाना जा सकता ।” ड 


बालक ने उत्तर दिया, “नहीं महाराज, यह वात हमारे अपने भीतर है । इसे खोजने बाहर त जानां: 


पड़ेगा । आत्म-चितन से यह पाई जा सकती है ।” 


be £ 


दा 


साधु उस बालक की यह गूढ़ वाणी सुनकर चकित हो उठे । उन्होंने उसे बहुत-बहुत आशीर्वाद 
दिया और चल पड़े । बालक पीछे-पीछे चला । साधु ने देखा तो पूछा, “क्या चाहते हो ? 

“संन्यासी होना ।" र 

साधु और भी चकित हुए, बोले, “अभी तुम्हारी आयु साधु होने की नहीं हे, फिर तुम अपनी माँ के कै 
इकलौते बेटे हो उनकी अनुमति के बिना ऐसा करता उचित नहीं है। | 

यह कहकर साधु चले गये । बालक वहीं बैठकर सोचने लगा मैं कौन हू? धीरे-धीरे दिन डूब गया। 
रात आ गई । चारों और घना अंधेरा छा गया, पर बालक को कोई सुध-बुध नहीं । उधर माँ राह देखते- 
देखते थक गई। आखिर कुछ लोगों को लेकर ढूंढ़ने निकली । तब कहीं वह घर लौटा । 

बह बालक कौन था, इतना तेज, इतना ज्ञान कि यकीन न आये । 

बात कुछ ऐसी ही है, लेकिन है सच । इस बालक का नाम दुनिया जानती है। जानती ही नहीं, पूजा 
करती है । बड़ा होकर यह बालक 'शंकराचार्य' के नाम से मशहूर हुआ । भला शंकराचार्य का नाम कौन 
नहीं जानता ! कुल बत्तीस साल वह इस दुनियां में रहे । बत्तीस साल तो हम-आप खेलते-खाते विता देते 
हें । मानते हैं कि ज्ञान की बात करना बड़े-बुढ़ों कां काम है | लेकिन शंकर ने बत्तीस साल की आयु में गजव 
कर दिया । सारा देश घूम डाला । पढ़ा इतना कि अचरज होता है। किताबें इतनी लिखीं कि यकीत 
नहीं आता । और ज्ञान-सा ज्ञान, दुनिया दांतों तले उंगली दबाती है । बड़े-बड़े पंडित अर्थ करते 


घबराते हैं । 
आओ, हम भी इस अनोखे महापुरुष की कहानी कहकर कुछ सीखें, कुछ पायें । 
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शंकर कब पैदा हुए, इस बारे में कई राय हैं । लेकित अब कुछ बातें तय हो गई हैं। माना जाता 
है कि वह 788 ई० में पैदा हुए और 820 ई ब्रह्म लीन हुए । सुन्दर केरल प्रदेश के कालटी गाँव में उनका 
जन्म हुआ । आलवाई तदी के कितारे पर यह गांब बसा है । पर्वेत भी दूर नहीं है । इन सब. बातों से इस 
गाँव की सुन्दरता और भी बढ़ गई है । 
शंकर के माता-पिता नम्बूदरी (म्पूतरी) ब्राह्मण थे । ब्राह्मणों में तम्बूदरी ब्राह्मण बड़े ऊचे हैं । 
ज़ा-पाठ, आच्चार-विचार से उन्हें बडा अघु खग है। शंकर के पिता शिवगुरु ऐसे ही वैरागी थे। बड़ी 
' कठिवता से शंकर के बाबा वे उनका विवाह किया । इनकी मां के बहुत से तास सुने जाते हैं । अधिक्रतर 
लोग सुभद्रा कहते हैं । हम औ सुभद्रा कहेंगे । शिवगुरु और सुभद्रा दोनों बड़े ऊंचे विचारों के थे । बंडी 


साधना के बाद बड़ी उमर से शंकर का जन्म हुआ । अभी तीत्त साल के ही थे कि शिवगुरु चल बसे । बेन्न।री 


विधवा माँ इनको लेकर अकेली रह गई । बड़े प्रेस से इन्हें सालाअओसा। बह इन्हें बहुत प्यार करती थी । Es 
दुनिया जानती है कि शंकर माँ को कितना प्यार करते थे । a 

कहते हैं, आठ साल की उम्र में ही शंकर ने सब-कुछ पढ़ डाला था । फिर अपने के जानने:को (रुन 
लगी । साधु बनने को तड़पने लगे । पर जब तक माँ-ल क्रहे, साधु कैसे बनें ? और साँ कहे केसे ? उसका 
शंकर के सिवा और कौन ? उसी करो साधु बन जाने दे? और शंकर भी अडिग । माँ की अभिलाषा थी कि 
बेटे का विवाह करके बहू का मुंख देखे । बेटे की अभिलाषा थी कि साघु बनकर अपने को जाने । 

इसी तरह कई दिन बीत गये । शांकर दुखी थे कि वह अपने को नहीं जान पायेंगे । माँ दुखी थी 
पति गये, अब पुत्र भी चला । तभी एक दित हुआ क्या कि माँबेटे दोनों नदी मे नहाने गये । माँ 
कपड़े बदलने लगी | शंकर पाती में उतरे | हाय राम ! . यह क्या हुआ ? वह तो जोर से चीख पड़े । भ ने 
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वह चीख सुनी तो जैसे कलेजा फट गप्रा । मुड़कर देखा --एक भयानक घड़ियाल ने शक र्‌ का पैर पकड़ रखो 
है । कहाँ वह कोमल बालक, कहाँ खूंखार जानवर | शंकर ने पर-छुड़ाने की बहुत कोशिश की, माँ ने अनेक 
उपाय किये, पर कुछ न बना । सोचो तो कितना करुणाजनक नजारा रहा होगा.। असहाय माँ घाट पर खड़ी 
.विलख रही है, बेटा मौत में लड़ रहा है, तड़फड़ा रहा है । 1 
आखिर शंकर को एक बात सूभी । माँ से बोले, “माँ, मैं अब तो मर ही रहा हूँ। आप मुझे संन्यासी 
बन जान दें । मोक्ष तो मिलेगा | 
च्रेबस मां क्या करती ! बेटे की बात मान ली । तभी कया हुआ ? आसपास से मछुए दौड़ पड़े । वह 
शोर मचाया कि मगर को भागते वना । संयोग की बात है । शंकर को बचना था । मां खुशी से भर उठी । 
शंकर को लेकर घर लौटी । यह भी भूल गई कि शंकर अब संन्यासी बन चुके हैं। पर शंकर जानते थे । 
उन्होने माँ से कहा, “तुमने संन्यासी बन जाने दिया तभी मैं बच सका । अब मुभे जाने दो । गुरु की तलाश 
, करके नियमपूर्वक संन्यासी बनूंगा ।” 
माँ जानकर भी अनजान बन गई । किसी भी तरह वह शंकर को जाने देना नहीं चाहती थी । माँ 
जो थी, पर शंकर भी शंकर थे.। आखिर माँ भुकी, बोली, “जाने दूंगी पर दो बात मेरी मानोगे ?” 
. शंकर ने कहा, “मानूंगा, कहो ।” 
माँ बोली, “मैं जब मरू तो तुम मेरे पास आ जाना ।” 
शंकर ने वचन दिया, “आऊंगा, मां ।” 
“और अपने हाथ से ही मुझे जलाना ।” 
“यह भी करूंगा, माँ ।” 
संन्यासी ऐसा नहीं कर सकते, पर शंकर क्या औरों जैसे थे ? माँ को दुःख कैसे पहुंचाते ! बेटा छिन 
गया, इतना क्या कम था ! फिर रूढ़ियों को तोड़ना उनका काम था । 
सो माँ से विदा लेकर चल पड़े गुरु की खोज में। उत्तर की ओर चले । चलते गए, चलते गए 
वन-जंगल आये, पर्वत आये, पर्वत नदियाँ आई । सबको पार करते हुए वह नमदा के किनारे दर 
' ओंकारनाथ के पास पहुंचे । यहाँ एक गुफा में गोविन्द मुनि तप करते थे। शंकर ने ज बड़ा नाम 
' इन्होंने भी जब शंकर को देखा तो देखते रह गये । फि ज्ञ क नी 
नह देखते रह गये । फिर कुछ प्रश्‍न पूछे । उनका उत्तर सुना तो जैसे आँखें 


खुल गई । यह उमर और यह ज्ञान ! तुरन्त शिष्य बना लिया। तीन साल तक शंकर गरु के पास रहे । 
` वेदान्त की गहरी बातें बड़ी सुगमता से उन्होंने सीख लीं । यहां कुछ ऐसी बातें भी हुईं कि जिन पर यंकीन 
` नहीं होता। जैसे कि एक बार बड़ी भारी बाढ आई । गुरुदेव गफा में समाधि लगाये बैठे थे। ` हो तो क्या 
' हो ! पानी गृफा में गया और गुरुदेव मरे। सव घबरा उठे । पर शंकर जरा भी विचलित न हुए । मंत्र पढ़ 

त Fr घड़ा दरवाजे पर रख दिया। बस, पानी गुफा में नहीं जाता था, घड़े में जाता था। ग्रुदेव बच 


` वात ऐसी हुई होगी कि शंकर ने साहस करके किसी £ ; 
दुसरी तरफ नाली निकाल 

उधर को पय भी जब कोई साहस का काम करता है तो कह देते हैं आ ण 

मत्र पढ़ [1 ही, ग्‌ व बहुत खुश हुए, बोले, Mid 5 7 ग 
* जो कुछ मैंने पढ़ाया है, उसे वहाँ सिखाओ । टी क्र हुई, वप! काशी जाओ । 

गुरुदेव को शंकर पर अगाध विश्वास था । वह दायी 

भो मर को * 81. मानते थे ` कि एक दिन यह ` वेदान 
» भारत-भर में फला देगा। एक बार उनके गुरु गौड़पाद वहां आये थे । उन्होंने हि चरी 


॥| 
| 
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कहा था, “यह एक महापुरुष होगा। वैदिक धर्म का प्रकाश फैलाएगा।” यही हुआ भी । काशी में जब 
शंकर पहुंचे तो कुल बारह साल के थे । उनका ज्ञान देखकर पण्डित हैरान रह गये। देखते-देखते उनके 
शिष्य बढ़ने लगे। उनका नाम फैलने लगा । उस समय तक बौद्ध घर्म का रूप पलट गया था । उसमें गिरावट 
आ गई थी । वाममार्गी कापालिक बढ़ रहे थे। अनाचार बढ़ रहा था। तर्क ने दर्शनको जडवादी: बना 
दिया था । शंकर ने सबसे लोहा लिया । वैदिक धर्म के सच्चे रूप का प्रचार किया। वह सच्चा खम घा 
अद्वै त-तत्त्व यानी ब्रह्म सत्य है, जगत्‌ मिथ्या है, माया है । जीव ब्रह्म से अलग नहीं है, ब्रह्म ही है । 
एक दिन शंकर शिष्यों के साथ गंगा-तट पर जा रहे थे । राह में उन्हें एक चाण्डाल मिला। 
चार भयानक कुत्तों के साथ उसने राह रोक रखी थी । शंकर ने यह देखकर पुकारा, 'अरे, दूर हट, दूर 
हठ ।” र A सा 
| लो, चाण्डाल हटना तो दूर, खिलखिला पड़ा, बोला, “आप तो उपनिषद्‌ पढ़ते हैं । मानते हैं कि 
। ब्रह्म और जीव एक हैं तब आप किसे दूर हटा रहे हैं सूरज का प्रकाश सव पर एक-सा पड़ता है। मैं 
ब्राह्मण हूँ और तू चाण्डाल ! तू दूर हट । यह जीप का भूठा आदेश हैं। सब शरीरों में एक समान रहने 
| वाले भगवान्‌ को आप मूल रहे हैं। आप तो मोक्ष देने वाली विद्या पा रहे हैं, फिर आपके मन से जन-संग्रह 
| की कांमना क्‍यों जग रही है ? ४ ४ 
शंकर ने चाण्डाल की बातें सुनीं, जैसे आँखें खुल गई । वित्य सें सिर भुक गया । अपनी गलती 
मानते हुए वह बोले, ' 'आपने जो कुछ कहा, एकदम ठीक कहा। आपके वचनों से मेरा संशय मिट गया । 
यही नहीं, उन्होंने चाण्डाल को अपना गुरु माना और भक्ति भाव से उसे प्रणाम किया, क्योंकि वह मानता 
था कि जो चेतनता विष्णु, शिव आदि देवताओं में है, वही कीड़े-मकोड़े जैसे छोटे जीवों में भी है । ऐसा 
दृढ़ता से मानने वाला गुरु ही हो सकता है । कहते हैं, चाण्डाल के रूप में भगवान्‌ शिव ही शंकर की परीक्षा 
| .लेने आये थे | पर ये सव बातें बांद में जुड़ गई हैं । हर महापुर्न के साथ जुड़ जाती हैं। 
| * (3) | र 
इसके बाद शंकर ने सोचा-व्यास भगवान्‌ ने जो कुछ लिखा हैं, मैं क्यों न उसको सरल रूप में 
समभाऊं । यह काम नगरों के शोर में न होगा । मुझे कहीं तपोवन में जाना चाहिए । यह सोचकर वह 
हिमालय की ओर चल पड़े । गंगा के कनारे-किनारे वह हरिद्वार गये, अनेक तीर्थों के दशेत किये । इधर 
नर-बलि देने की रीति थी। लोगों को समभा-बुझाकर उसे दूर किया । फिर आगे बढ़ते-बढ़ते बदरीनाथ 


पहुंचे । राहू कठिन थी, पर स्थान मनोरमा था । कलकलं करती अलखनंदां अलख जगा रही थी । दोनों ओर 


1 

| . णेटियां 15 

| नर-नायण पर्वत हाथ फैलाये खड़े थे, मानो तप कर रहे हों। पास ही ऊंची-ऊंची चोटियां बरफ से ढकी हुई 
| 

| 


थीं । सुरज की किरणें उन पर पड़तीं तो भगवान्‌ जसे हंस पड़ते । कि 
ग वहां नारायंण का मंदिर था, पर नारायण की मूर्ति न थी । विदेशियों के हमले के समय लोग ने उसे 
| नाद-कुण्ड में डाल दिया था । शंकर ने उसे निकाला, विधिपूर्वक उसे स्थापित क्या \ वहां गी पुजारी यी 
लिखे न थे । तब शंकर ने यह नियम बताया कि नम्बूदरी ब्राह्मण ही यहाँ पी करेंगे । आजभी उसमंदिर | 

' के पुजारी केरल से आते हैं। इसका एक और लाभ हुआ 1उत्तर-दक्षिण का मेल बढ़ा । Se 
यहां से कुछ नीचे शंकर ने एक मठ बनाया । उसका ताम था ज्योतिमेठ, जो अब 'जोशी मठ! कह 

` लाता है । उसके बाद वह बदरीनाथ से भी आगे व्यास गुफा में गये । हो नदी के तट पर यह गुफा ह 
आज भी मौजूद है । यहां पर बैठकर शंकर ते ब्रह्मसूत्र पर, गीता पर, उपनिषदों पर सरल ठीकाए लिखी. ie 


` चार साल वह यहां रहे और इत चार वर्षों में सब टीकाएं लिख डालीं, कठिनता को सरल कर दिया । | 
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घूमते-घूमते वह केदारनाथ गये, गंगोत्री गये, फिर उत्तर काशी आये । यहां च अनोखी घटना 
घटी । पंडितों ने बता रखा था कि शंकर की आयु सोलह वर्ष की है। वह पुरी हो चुकी थी। वह जज क 
कुछ उदास से भी थे। एक दिन शिष्यों को ब्रह्मसुत्र पर अपनी टीका पढ़ा रहे थे, तभी एक i ei [वहू 
आया । काला रंग, पर बड़ा तेजवान। उसने शंकर से पूछा, “तुम कौन हो और क्या पढ़ा रहे हो! हि 

एक शिष्य ने उत्तर दिया, “ये हमारे गुरु हैं । उपनिषदों के पंडित हैं । व्यास-मुनि के ब्रह्मसूत्रों पर 

न्होने टीका लिखी है ।” 

हक सर न ब्राह्मण चकित हो उठा ।;बोला, “भला इस कलियुग में ऐसा कौन है, ल के 
सूत्रों का सच्चा मर्म समझ सके | मैं ऐसे पंडित की तलाश में हूँ । एक सूत्र के अर्थ के बारे में मेरे मत में 
शंका हे। यदि तुम्हारे गुरु उसका मर्म जानते हैं तो मेरी शंका दूर करें ।” 

शिष्यों ने गुरु की ओर देखा और गुरु ने उस तेजवान ब्राह्मण को देखा । फिर शीश भुकाकर बोले, 
“सूत्र का मर्म जानने वालों को मैं नमस्कार करता हु । मैं जानने का अभिमान नहीं करता । फिर भी आप 
जो कुछ पूछेंगे उसका समाधान करने की कोशिश करूंगा ।'” कट ले 

कहते हैं, वह ब्राह्मण सात दिन तक लगातार सवाल पूछता रहा, शंकाएं उठाता रहा और शंकर 
शांत भाव से जवाब देते रहे । वह जितना अधिक संदेह प्रकट करता, शंकर उतनी ही मजबूती से उसे दूर 
करते जाते । आखिर वह ब्राह्मण प्रसन्न हुआ । कथा आती है कि व्यास मुनि ही ब्राह्मण का रूप धरकर 
शंकर को परीक्षा लेने आये थे। जब शंकर परीक्षा में सफल उतरे तो व्यास ने अपना रूप प्रकट कर दिया । 
बोले, “सोलह वर्ष में तुम्हारी मृत्यु होने वाली थी, मैं तुम्हें सोलह साल और देता हु । जाओ, भारत में 
वेदांत का प्रकाश फैला दो ।” 

इस कथा का भी वही आशय है । शंकर परम पंडित थे, महापुरुष थे । इन कथाओं से यही बताने 
की कोशिश की गई है। इसी समय उन्होंने सुना -कुमारिल नाम के एक बहुत बड़े पंडित प्रयाग में 
रहते हैं । उनको अगर अपने मत में मिला सके तो बहुत सुगमता से वेदांत का प्रकाश घर-घर में पहुंच 
सकेगा । 

बस, शंकर हिमालय को छोड़कर फिर मैदान में उतर आये ।'चल पड़े यमुना किनारे-किनारे प्रयाग 
की ओर । 


(4) 
_कुमारिल भट्ट बहुत बड़े पंडित थे । उनके जीवन के बारे में पूरी बातों का पता नहीं लगंता। 
इतना ही पता लगता है कि वहं घर-गिरस्ती वाले थे । इनके पास धान के बहुत खेत थे । इन्होंने बौद्ध धर्म 
का खंडन किया है। पर उसमे पहले उस घर्म का खूब मनन भी किया । उन्होंने, कहते हैं, मशहूर बौद्ध 
आचार्य धर्मपाल को गूरु बनाया था। इनके बारे में बहुत-सी ऐसी बातें सुनी जाती हैं, जिन पर एकाएक 
यकीन नहीं किया जा सकता। हॅमें उत सब घटनाओं से कोई मतलब नहीं । हां, इन्होंने वेदिक मत का 
खूब प्रचार किया था । उनके अनेक चेलें थे । उनमें मंडन मिश्च, प्रभाकर और भवभूति बहुत प्रसिद्ध हैं । 
. एक बार वह राजा सुन्धवा ने महल के नीचे से जा रहे थे। सहसा कानों में एक करुण आवाज 
आई । आवाज नारी की थी--“'क्या करू, कहां जाऊ, वेदों की रक्षा कौन करेगा ?” 
कुमारिल ने सुना, एकदम जवाव दिया, “हे रानी, चिता मत कर, अभी 
` कुमारिल ने सचमुच ऐसा ही किया । कर्णाटक देश में एक बार 
इनके बारे में सुना था, पर मिले नहीं थे। जब मिले. तो वह मिलना 


मैं भट्ट धरती, पर हु ?” 
फिर वेदिक मत गूंज उठा । शंकर ने 
वड़ा करुण था । शांकर जैसे ही प्रयाग 


[oy 
ts 


पहुंचे, सुना--कुमारिल निवेणी-के तट पर पल यागाची शरीर जला रहे हैं । बड़ा अचरज हुआ। 
तुरतं चिता के पास पहुंचे कंसा अनोखा दृश्य था । शरीर का निचला भाग जल चुका हैं, लेकिन मुख पर 
अनोखी शांति हैं । चारों ओर शिष्य खड़े है, आंखों से आंसू बह रहे हैं । 

शंकर को देखकर कुमारिल खिल उठे । शिष्यों ने उनकी पूजा की । शंकर ने उनकी पुजा की । शंकर 
ने अपनी टीका उनकी दिखाई, जिसे देखकर वह खुश हुए। शंकर ने पूछा, आप जीते-जी क्यों जल रहे हैं । ? 

कुमारिल बोले, “मैं ने दो पाप किये हैं । मैंने ईऽवर का खंडन किया हैं वौद्ध गुरु का अपमान किया है । 

इन पापों को दूर करने के लिए मुझे जज्ञकर मरना ही होगा । आपने टीका लिखी है, यह मैं सुन चुका 
पर हूँ, पर 1” 

शंकर ने कहा, “आपका जीवन बड़ा पावन है । आप पाप नहीं कर सकते । आप कहें तो मैं जल 
छिड़ककर आपको जीवित कर सकता विष 1 

कुमारिल ने ये वचन सुने तो गद्गद हो उठे, बोले, “हे महाभाग, मैं जानता हू कि मैंने अपराध 
नहीं किया है । जो कुछ किया, वैदिक धर्म के प्रचार के लिए किया। फिर भी जिस गुरु से मैंते सीखा, उसी 
का खंडन मुझे करना पडा । सो जनता को सीख देने के लिए मुझे पाप का मार्जत करना ही चाहिए । वेदांत 
का आप प्रचार कर रहे हैं । मैं आपका साथ नहीं दे सकता । आप मेरे शिष्य मंडन मिश्र के पास जायं । वह 
पंडित-शिरोमणि है । उसे अपने साथ कर लीजिये । आपकी जय होगी । 

यह कहकर कुमारिलभट्ट शांत हो गये । 

मालूम नहीं, यह घटना सच है या झूठ, पर है अनोखी,: शंकर का सारा जीवन ही ऐसा है। जो 
हो, कथा आती है कि शंकर मंडन मिश्र से मिलने गये । -मंडन मिश्र अद्वैत वेदांत को नहीं मानते थे। वह 
विरोधियों के नेता थे । उनको अपनी ओर करना जरूरी था। वह मान गये तो सारे पंडित मान गये । उनके 
सांथ शंकर की जो बातचीत हुई, जो वाद-विवाद हुआ, वह सारी दुनिया में मशहूर है। उत्तको जीतते ही 
शंकर की धाक जम गई । 

मंडन मिश्र कहां पैदा हुए, उनके माता-पिता कौन थे, इसका ठीक-ठीक पता नहीं लगता । इतना 
ही पता लगा है कि वह्‌ माहिष्मती तगरी में रहते थे। यह नगरी आजकल मध्यप्रदेश में नर्मदा नदी के 
किनारे पर मांधाता के नाम से मशहूर है । इस जगह माहिष्मती नाम की नदी नर्मदा में मिलती है। मंडन 
मिश्र का विशाल भवन संगम पर बना था । 

मंडन मिश्र की पत्नी का नाम भारती था। वह भी पति की तरह बड़ी विदुषी थी । सारे भारत 
में उसका नाम फैला था। कथा आती है कि उस नगरी के सभी निवासी पंडित थे । मंडन मिश्र के दरवाजे 
पर टंगे पिजरों में पक्षी भी वेदों की चर्चा करते रहते थे । जब शंकर उस नगरी में पहुंचे तो नदी-तट पर 
नारियां नहा रही थीं । शंकर ने उनसे मंडन मिश्र का पता पूछा । उनमें मंडन मिश्र की दासी भी थी। 
उसने कहा, “जिस घर के दरवाजे पर पिजरे में बैठी मेना यह बोल रही हो, 'कर्म आप फल देता या-भगवान्‌ 
कर्म फल देते हैं, जगत्‌ सदा बना रहने वाला है या ताश होने वाला, उसी घर को आप मंडन मिश्र का घर 
जानना ।” प 

शंकर मंडन मिश्र के पास पहुंचे । परिचय के बाद शंकर ने अपना आशय कहा । मुंडन तो वाद- 
विवाद में कुशल थे ही । एकदम तैयार हो गये । अब सवाल उठा, जीत-हार का फैसला कौन करेगा ? 
आखिर में मंडन मिश्र की पत्नी भारती को यह काम सौंपा गया | पकी 

दूसरे दिनुअच्छी[सायत में बातचीत शुरू हुई! उस समय के दो तेजस्वी पंडितों की चर्चा सुनते के 
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लिए नगरी के सभी विद्वान्‌ वहां आ गए । दोनों शांत भाव से आसनों पर बैठे । दोनों के मुख पर तेज, 
दोनों मंद-मंद मुस्कराते, न कांपते, न आकाश में देखते हैं, उनको पसीना _आता, बस सावधान होकर एक- 
दसरे के सवालों का जवाब देते । बीच में बेठे थी भारती, हार-जीत का फसला करने के लिए । शंकर का 
फैसला करने के लिए | शंकर का पक्ष था अद्वैत का कि जीव और ब्रह्म एक हैं। मंडन कहते थे, जीव और 
ब्रह्म बराबर नहीं हो सकते । वे दो दो हैं । पवन हे 

इस तरह बातचीत चलते कई दिन बीत गये । हर रोज दोनों नये-नये तके पेश करते, परन्तु एक 
दिन ऐसा हुआ कि मंडन मिश्र शंकर की बात का जवाब न दे सके । भारती ने तुरंत कहा, “मेरे पति हार 
गये ।' सोचो तो भारती कितनी बड़ी थी । पति को हारते देखकर भी सच से नहीं डिगी। शंकर ने कहा 
था, “मैं हार गया तो संन्यास छोड़ दूंगा ।” मंडन ने कहा था, “मैं हार गया तो संन्यासी हो जाऊंगा ।” 

मण्डन को संन्यासी होना पड़ा, परंतु उससे पहले भारती ने कहा, “मेरे पति हारे, मैं नहीं हारी । 
आपकी जीत आधी जीत है । मुझे हरा देंगे तभी वह पूरी होगी । तभी मेरे पति आपके शिष्य बनेंगे । 

४ शंकर भिभके । पुरुष नारी से विवाद नहीं करते, पर भारती क्या साधारणं नारी थी। वह नहीं 
मानी । शंकर को उससे वाद-विवाद करना पडा । परंतु आखिर में वहे हार गई। मंडन मिश्र शंकर के. शिष्य 
बन गये | और वह सुरेश्‍वर के नाम से मशहूर हुए । अब तो सारे उत्तरं भारत में शंकर की.धाक 
जम गई । 

(5) 

उत्तर को जीतकर शंकर दक्खिन की ओर बढ़े । मराठा प्रदेश में प्रचार किया। वहां से आज के 
तमिल प्रदेश में पहुंचे वहां कर्नल जिले में श्रौंपव॑त एक बड़ा तीर्थ है। शिव का एक बहुत बड़ा मन्दिर है । 
उसकी दीवारों पर रामायण और महाभारतं के चित्र वने ह। उस काल में यहां कापालिकों का अड्डा था। 
ये महाभैरव के उपासक थे । इनकी पुजा बड़ी भयानक होती थी । आग में आदमी के मांस की आहुति देते थे। 
ब्राह्मण की खोपड़ी में शाराव पीकर ब्रत की पारणा करते थे। महाभैरव के सामने पुरुष की बलि देते थे । 

शंकर ने इनसे लोहा लिया । वे पराजित हो गये । पर वे छली थे । एक दिन उनका गुरु, जो इनका 
प्यारा चेला बना हुआ था, शंकर से अकेले में बोला, “मैं सिद्धि करना चाहता हूँ । उसमें एक रुकावट पैदा 
हो गई है । बलि देने के लिए आप जैसे पंडित का सिर चाहिए । आप तो दयालु हैं । आपसे बढकर जगत 
में कौन है ! आप अपना सिर मुझे दे दीजिये ।” j ब्र 

शंकर ने सुना, सोचा । परोपकारी तो थे 
से कुछ मत कहना । अच्छा, कल आना |” 


अगले दिन कापालिक भयानक रूप धारण कर आया । शंकर तब अकेले उसे | 
| को तैयार हो गये । उन्होंने समाधि लगा ली। पर शंकर के दि चेले दोगे के 2 वय 
उनके प्रसिद्ध शिष्य पद्मपाद को इस जाल का पता चल चुकता था। वह चुपचाप वहीं छिपे थे। जेसे ही 
कापालिक ने शंकर का सिर काटने को तलवार उठाई, वैसे ही पद्मपाद ने त्रिशल से उसे मार डाला। ड 

उसके मरते ही वहां से कापालिक मत भी खत्म हो गया। शंकर आगे बढ़ गए । गोकणं तीर्थ गये 
हरिशंकर तीर्थ में गए, अनेक तीर्थो में गये, अनेक शिष्य बनाये । चलते-चलते वह श्युगेरी आये । शृंगेरी 
मसुर राज के जिले में है । आजकल तो वह एक बहुत बड़ा मठ है। वेदांत के प्रचार का केंद्र हैं। शंकर ने 
सबसे पहले यहीं अपना मठ बनाया था । असल में जब बह्‌ काशी जा रहे थे तब उन्होंने वहाँ एक अनोखी 
घटना देखी थी । ताल के किनारे बहुत-से मेंढक के बच्चे खेल रहे थे। तेज धूप थी । तमी एक बहुत बड़ा 


ही, कापालिक की बात मान गये । बोले, “पर मेरे चेलों 


- दरवाजे पर ही शव-दाह कर 
„मां के लिए उनका प्यार सबसे अनोखा है, सबसे मधुर 


. उच्होंने.सब कुछ पाया । ऐसी सां 
नारा 


, उसने संस्कृत में तीन 
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सांय वहां आया । अपना फण फैलाकर उसने बच्चों पर छाया कर दी। शंकर चकित हो उठे । पता लगा 
कि कभी श्सृंगि मुनि ने यहां तप किया था । उसी तप का यह असर है । 

ह यही सब देखकर शंकर ने सबसे पहला मठ यहीं स्थापित किया । यहीं रहकर वह अपनी लिखी 
टीकाओं का प्रचार . करने लगे । यहाँ का वातावरण बड़ा शांत था। नगर के कोलाहल से दुर्‌, पास में 
कल-कल करती तुंगा नदी, चारों तरफ घने जंगल --ऐसे स्थान पर पढ़ने-पढ़ाने में मन न लगेगा तो कहाँ 
लगेगा ? 

अब तक शंकर के चार बड़े शिष्य बन गए थे--पद्मपाद, सुरेश्वर, हस्तामलक और तोटकाचायं । 
सभी ने यहाँ रहकर बड़े-बड़े ग्रन्थों की रचना की। शंकर ने इस मठ का अधिकारी सुरेइवर को बनाया । 

यहाँ रहते-रहते शंकर को मां को याद आ गई। वस, चल पड़े अपने केरल की ओर । जैसे-जैसे वह 
कालटी की ओर बढ़ते थे, व॑से-वैसे उन्हें बचपन की वाते याद आती थीं । आंखों में ममता की मुरत मां 
नाच उठती थी । कैसी होगी वह ? बहुत बूढ़ी हो गई होगी । जगत्‌ की भलाई के लिए उसने मुझे संन्यासी 
बन जाने दिया । मैं उसका इकलौता बेटा था । इस बुढ़ापे में वह अकेली कंसे रहती होगी ? 

` इस प्रकार सोचते-सोचते उनका मन भर आया । वह कालटी पहुंचे । अपने घर पहुंचे। एक दिन 
गुरु की खोज में घर से चले थे | आज संसार के गुरु बनकर घर लौटे। मां गद्गद्‌ हो उठी । बेचारी 
बीमार थी । आखिरी घड़ियां गिन रही थी । बोली, “मैं कितनी भाग्यवान हु । आखिरी समय में तू आ 
' गया । तू अच्छी तरह से है। मुझे और क्या चाहिए ? ' 

शंकर बहीं बैठ गए । कहा, “मां, मैं कहकर गया था । क्यों न आता ? बता, अब क्या करू?” 
मां बोली, “दुनिया-भर को उपदेश दिया है मुझे भी दे जिससे मैं तर जाऊं ।' 
शंकर ते तब मां को भगवान्‌ की बातें बताई और वह कमलनयन कृष्ण का ध्यात करती हुई दूसरे 


, लोक में चली गई । 


मां चली गई, शरीर पड़ा रह गथा । शंकर अब क्या करे ? जाते समय कह गये थे, “मां, अपने 
हाथों से जलाऊंगा । यही सोचकर उन्होंने भाई-बंदों को बुलाया, पर वे नहीं आए । संन्यासी दाहसंस्कार 
कर सकता । वे इस बात को मानते थे । सो उन्होंने सहायता नहीं की । शंकर ते अपनी मां के शरीर 


नहीं क र 
को उठाया, दरवाजे पर लाए, लेकिन नातेदारों ने, दायादों ने जलाने के लिए आग तक न दी । 
होते सूखी लकड़ियाँ इकटूठी कीं और खुद आग 


शंकर घबरा जाते, हार जाते तो बात क्या थी ? उन 


पैदा क्री । फिर मां का दाह-संस्कार किया । उन्हें अपने जाति-भाइयों के बर्ताव पर बड़ा गुस्सा आया । कहते 


हैं कि उन्होंने शाप दिया ` “जे आप लोगों को शाप देता हुँ कि अब से आपके कुल में सदा घर के दरवाजे 


पर ही शव-दाह हुआ करेगा ।' 
मालम वहीं, शंकर ने शाप दिया या नहीं, पर आज होता यही है । मालावार के ब्राह्मण घर के 
i ते हैँ । शंकर का समूचा जीवन अनोखी-अनहोनी घटनाओं सें भरा हुआ है, पर 
३ है। मां के सिवा उनका कौन था? मां की कृपा से 
की ममता का वह निरादर कैसे करते ? उनके नातेदार, जाति-भाई सब 
राज हो गए, विरोधी हो गए, पर शंकर ने बही किया, जो करने को कह गए थे । इसीलिए आज हम 
शंकर की मातु-भक्ति को याद करते हैं । | 
| कालटी में ही शंकर की भेंट केरल-तरेश राजशेखर से हुई । राजा ने शंकर का बड़ा आदर किया । 
न नाटक लिखे थे। शंकर ने उनके बारे में पूछा । राजा ते बताया कि वे तो मेरी लापर- 


' वाही से जल गए। शंकर बोले, “तो क्या हुआ ! मुझे याद हैं, लिखाए देता हूँ 0! 


1 


| 
| 
|| 
| 


बात यह थी कि जाते समथर शंकर ने इन नाटकों 3 सुना न याददाइत "अर त थी प 
जो एक बार सुन लेते थे, उसे कभी ह भूलते थे। तीनों नाटकों को उन्होंने फिर खवा दिया । ऐः 
कई घटनाएं उनके ब्रारे में सुनी जाती हैं । पी ' 

इस प्रकार केरल-यात्रा पुरी करके शंकर फिर शिष्यों के साथ श्वंगेरी लोट आए । 

(6) 

श्युगेरी मठ से शंकर विजय-यात्रा पर निकले । भला उनके सामने कौन ठहर सकता था ! वह्‌ ह्र 
जगह विजय-पताका फहराते घूमते रहे, वेदांत के प्रचार करते रहे। वह्‌ उज्जैनी, काशी, कांची, रामेश्वर, 
मायापुरी, द्वारिका, प्रयाग, पुरी, बदरीनाथ, ह आदि-आदि सभी प्रसिद्ध स्थानों पर गए । ये स्थान 
उनके विरोधियों के गढ़ थे । यहां पर उन्होंने विरोधियों को हराकर उनको अपना अनुयायी बनाया । 

शंकर ने भारत के चारों कोनों पर अपने चार मठ स्थापित किए । उत्तर में बदरीनाथ तीर्थ के पास 
ज्योतिमंठ, उनके शिष्य तोटकाचाये यहाँ के मठाधीश बने । दक्षिण में मसुर में तुंगभद्रा के तट पर शारदा- 
देवी का मन्दिर बनवाथा। इसके साथ जो मठ स्थापित हुआ, उसे “शृंगेरी मठ' कहते हैं। इसके आचार्य 
सुरेहवर बने । पूरब में जगन्नाथपुरी (उड़ीसा) में गोवर्धन मठ स्थापित किया, जिसके मठाधिपति पद्मपाद 
बनाए गए । पर्चिम में गुजरात हे । वहाँ कृष्ण की नगरी द्वारिका में चौथा मठ शारदापीठ बना । हस्ता- 
मलक इस मठ के आचार्य के पद पर बैठे । शंकर की यह कैसी अनोखी सू थी । सारा भारत, उत्तर, 
दक्खन, पूरब, पश्चिम एक हैं, सव जगह एक संस्कृति का बोलबाला हैं, एक आत्मा सब जगह रम रही है । 


बहुत कम मनीषी अह कल्पता कर पाए हूँ। इन चारों मठों के अलावा शंकर ने और भी अनेक मठ स्था- 
पित किए थे । 

कहते हैं, शंकर कश्मीर भी गए थे । आज भी श्रीनगर में शंकराचार्य की पहाड़ी” है । नेपाल जाने 
की चर्चा भी आती है । अन्तिम वाद-विवाद उनका गोहाटी में हुआ । वहाँ अभिनवगुप्त नाम के शक्ति के 
उपासक थे । यहीं पर आचार्य को भगन्दर रोग हो गया । कुछ आराम होने पर वह हिमालय में बदरीनाथ 
चले गए । यह्‌ स्थान उन्हें बहुत प्यारा था । 

जिस प्रकार उनके जीवन की बहुत-सी घटनाओं के बारे में ठीक-ठीक कुछ नहीं कहा जा सकता, 
उसी तरह उन्होने शरीर कहाँ छोड़ा, उसके वारे में $७ नहीं कहा जा सकता। एक मत के अनुसार उन्होंने 
दक्खित्र भारत के कांची तीर्थ में अपना शरीर छोड़ा। दूसरे मत के लोग मानते हैं कि आचार्य के प्राणों का 
अंत केरल के 'विचूर नामक स्थान पर हुआ। तीसरा मत यह है कि उन्होने केलास में जाकर शरीर छोड़ा । 
अधिकतर लोग इसी मत को मानते हैं, विशेषकर संन्यासी । 

ऐसा जान पड़ता है कि किन्ही और शंकर के जीवन दनाएं इनके जीवन की घटनाओं से मिल गईं 

हैं । इनके चारों मठों के अधिपति भीशंकर ही कहलाते हैं। पहचान के लिए इनको 'आदि शंकर” कह देते 
हैं । ऐसी हालत में गलती हा जाना मामुली बात है । और भी तरह-तरह की बाते सुनी जाती हैं । कुछ 
लोग कहते हैं को बार वाद-विवाद में हार गए थे । जैसा कि हारने वाला करता था, वह भी 
खौलते हुए तेल के कड़ाह में बैठकर जल मरे । कुछ लोग हैं FI 
शंकर को मार डाला था। ड यह भी कहते हैं कि किसी लामा ने मंत्र-तंत्र से 


[ती यतिराज और महापुरुष के लिए क्या सरना, क्या जीना। 
समाधि ली और इस संसार से चले गए। वह तो अद्वैत के 
नथ । इसलिए मौत उनके लिए केवल रूप का पलटनाथी । 
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बत्तीस साल की छोटी-सो उमर में शंकर ने कितने ग्रंथ लिखे, यह भी ठीक-ठीक पता नहीं । पता 
यही है कि जो कुछ लिखा, निचोड़ लिखा, बेजोड़ लिखा । ऐसा लिखा कि किसी को कुछ कहने को नहीं रहा, 
समभने को नहीं रहा । इनकी टीकाएं इतनी पूर्ण, मंजी हुई और सरल हैं कि लोग पुराने पंडितों को भूल-से 
गए। टीकाओं के अलावा इन्होंने शिव, विष्णु, गणेश आदि सभी देवों की स्तुति में 64 स्तोत्र लिखे । 

शंकर का 'अद्वैत वेदांत! केवल पंडितों के लिए नहीं है। वह बड़ा सरल और सीधा है | संसार के 
सभी प्राणी उसे अपनाकर सुखी हो सकते हैं । सबको आपस में प्रेम करना चाहिए । जब सबमें एक ही ज्योति 
है तो किसका आदर, किसका अनादर । हम और हमारे पड़ोसी एक ही हैं। तब पड़ोसी को सहायता अपनी 
ही सहायता है। स्वाथे और परमार्थ में कोई अन्तर नहीं । 

शंकर बड़े विद्वान थे तो बड़े प्रेमी भी थे। मां के प्यार की कहानी केसी अनोखी है । शिष्यों को भी 
वह ऐसा ही प्यार करते थे। वह कोरे पंडित भी नहीं थे । खूब घूमते थे, खूब काम करते थे। वह कवि भी 
अनोखे थे । “भज गोविन्दं, भज गोविन्दं, भज गोविन्दं मुढमते --यह स्तोत्र पढ़ते-पढ़ते पत्थर दिल भी नाच 
उठते हैं। 
उनके गुणों की हम कहां तक चर्चा करें, उनके जीवन के कौन-से रूप को देखें, वह तो हर ओर से 
प्रकाश देता है। आज तक दे रहा है। सारे भारत में जिसने एक आत्मा की, एक ज्योति की कल्पना की, 
सभी जीवों को जिसने ब्रह्म माना, उस अनोखे आचार्य को हम बार-बार प्रणाम करते हैं । जिसने कवल 
दिलों को नहीं हिलाया, दिमाग पर भी चोट की, बुद्धि के सहारे विवेचन किया औंर जनसाधारण के दिलों 
को जीत लिया, उस अनोखे जादूगर को हम बार-बार प्रणाम करते हैं । उत्तके तके ठीक थे या गलत, इस बात 
पर बहस हो सकती हैं, पर उन तरको से उन्होंने समूचे भारत का मन हर लिया था, यह सत्य कोई नहीं 


क्कठला सकता । इसीलिए हम उनको बार-बार प्रणाम करते हैं । 


आचार्य शंकर प्रणीत ग्रन्थ ¦ मेरी दृष्टि में 
डा? सुरेन्द्रनाथ दास गुप्त . . डर १ 


राष्ट्रीय ख्याति प्राप्त दाशनिक 


य ~ 
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“यह ठीक-ठीक कहना कठिन है कि स्वयं शंकर ने कितने ग्रंथ लिखे | इसमें कोई संदेह नहीं कि शंकर 
द्वारा लिखित बताई गई कई पुस्तक उन्होंने नहीं लिखीं । यद्यपि नि:संदेह रूप से निश्‍चत होना अत्यधिक कठिन 
है फिर भी मैं उन पुस्तकों की सूची प्रस्तुत करता हूँ जो मुझे उनके मौलिक 
उन्हीं ग्रंथों को चुना है जिन पर अन्य लेखकों ने टीक़ाएं लिखी हैं 
मौलिकता का समर्थन करने के लिए उनके पास परस्परा'का बल है-। 
दस उपनिषदों, ईश, केन, कट, प्रश्‍न, मुण्डक माण्डूक्य, ऐतरेय, तेति 


अतीत के महान्‌ लेखकों द्वारा लिखित 
बताकर उनकी प्रतिष्ठा को बढ़ाया जाए । 5 
स्पष्ट रूप से प्रदशित करता है । ईशोपनिषद्‌ के शांकर-भाष्य पर आनन्दज्ञान ने एक टीका लिखी है और एक 
अन्य दीपिका दूसरे शंकर-आचार्य ने 
केनोपनिषद्‌-भाष्य-विवरण एवं आमनन्दज्ञान र न्दज्ञान और बालगोपाल ने योगीन्द्र ने काट- 
कोपतिषद्‌-भाष्य पर दी टीकाएँ लिखीं द दो टीकाएं हैं एक आनच्दज्ञान कृत तथा 
दूसरी नारायणेन्द्र सरस्वती कृत आनन्दज्ञान 


नन्दज्ञान, अभिनव चारायण, नः s 
1. मधुसुदन सरस्वती-कृत सिद्धांत बिन्दु, देखिए पृ० 132- [सिंह आचार्य, 


150; एवं ब्रह्मानन्द सरस्वतीकृत न F 
वली, देखिए पृ० 132-150, श्री विद्या प्रेम, के भकोन्यम्‌ [892 । क ल 
बालकृष्णदास, ज्ञानामृत यति और विश्लेश्वर तीर्थं कृत ऐतरोयोप 


se निषद्‌ भाष्य पर छ: हीकाएं हैँ 
प्रतीत होता है कि तेत्तिरियोपनिषद्‌-भाष्य पर केवल एक ही टीका आनन्दज्ञान ने लिखी हँ ह या 
पर भाष्य-टिप्पण नामक एवं आनन्दज्ञान कृत टीकाएं हैं : बृह॒दारण्यकोर्पान तत 


नपद्‌-भाष्य पर आनन्दज्ञान ने टीका 


beeen em 
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लिखी है और सुरेश्वर ने उंस परः-बृहदार्येकोनिषद्मभाष्ये-वोतिक अथवा केर्वलवातिक नामका एक महान्‌ 
स्वतंत्र ग्रंथ लिखा है, जिस पर भी कई:टीकाएं हैं;;-सुरेशवर के बारे .में लिखे गए अध्याय में ये बातें बताई गई 
हैं । उनके 'अपरोक्षानुभव' पर शंकर आचार्य बालगोपाल, चम्डेश्‍वर वमेन्‌ (अन्‌ भव दीपिका) एवं विद्यारण्य 
ने चार टीकाएं लिखी हें ।. गौड़पादकृता माण्ड्क्य-कारिका पर ' उनेके गोड़पादीय-भाष्य अथवा 'आगम-शास्त्र- 
बिवरण' पर 'शुद्धानन्दं एवं-आनन्दज्ञानँ नेएक-एकःटीकाःलिखी है । आनन्दज्ञान एवं पूर्णानन्द तीथ ने उनके 
आत्म-ज्ञानोपदेश पर दो टीकांएं : लि खी हैं; “एकै-शलोक'.- पर स्वयं : प्रकोशयतिं'ने 'तत्व-दीषन' नामक भाष्य 
लिखा है, किन्तु “विवेक-चूडामणिपरःकोंई'आशि नहीं लिखा गया ज़ो शंकर का मौलिक ग्रन्थ प्रतीत होता 
हैं, अद्वयानऱ्द,-भांसुरानन्द; वीरेन्द्र, (भाव प्रकाशिका) मधुसूदन सरस्वती एवं रामानन्दःतीर्थं से आत्मबोध 
पर कम से कम पाँच! टीकाएं!लिखीं ; पद्मपुरा ण$#पूर्णानन्द तीर्थ, स्मरण और स्वेयंप्रकाशर्यातत ने 'आत्मानात्मा- 
विवेक" पर कर्म सें कॅम चारः भायः लिखें।। 'भनन्दज्ञान ने /आत्मोपदेश विधि' पर टीका. लिखी व्रताते हैं । 
अप्पय दीक्षित, कविराज) कृष्णै्ँचायेः{मंजुभाख्रिणी) केशव "भट, ' कंवल्याश्नम (सौभाग्य वधिती) मग्ाहरि 
(तत्वदीपिका)-समाधर; गोपीरास-गोपीकान्त सावंभोम, (आंनन्द-लहरी*ताहरी,) जगदीश, जगन्नाथ, पंचानन, 
नरसिंह; ब्रह्मानःद. (भावार्थदीपिका), मल्ल भट्ट - महादेवि; विद्यांवागीश, महादेवः वेद्य, रामचन्द्र, रामभद्र, 
रामानन्द तीर्थ, लक्ष्मीवरःदेशिक;; निशवम्भरःऔरे कण्ठ भट्ट 'ऐवंः अन्य विद्वत्‌मंनोस्मा नामक मे 'आनन्द 
लहरी! पर- करीब “चौबीस: टीकाएंः-लिखीं । उपदेश साहस्व्री' प्र 'आल्न्दज्ञान, रामतीर्थ; (पदयोजनिका), 
विद्याधामन्‌: के एक ;शिव ब्रोघकिषि; और शंकराचार्यः ने:कम सें. कॅमःचार 'टीकाएं लिखीं। उनके चिदानन्द- 
स्तव-राज पर भी जो “चिदानन्द"दल-स्लोकी? अथाः केवलः'दशे-ईलोको' “भी कहलाती है, कई टीकाएं एवं 
उपटीकाएं लिखी गई; जैसे मधुसूदन सरस्वती कृत 'सिद्धान्तन्तत्व-बिन्दु' मधुसूदनन्कृत भाष्य पर कई लोगो 
ने टीकाएं लिखी, तथा नारायणयति (लघु-टीका); - पुरुषोत्तम: सरस्वती -(सिद्धान्त-बिन्दु-संदीपन), पूर्णानन्द 
सरस्वती (तत्व-विवेक), गौड़.-बरह्ममनन्द,सूरस्वती ((सिद्धान्द-बिन्दु-त्याय-रत्नावलो), सब्चिदानन्द . और 
शिवलाल शर्मा । गौड़ ब्रह्मानन्द-कृतःटीका सिद्धाल्त-बिन्दु न्याय-रत्नावली पर, कृष्णकान्त ते (सिद्धान्त-त्याय 
रत्न-प्रदीपिका) एक और टीका लिखी ।.शॉकर {दुग्‌ दृष्य-प्रकर्ण' पर रामचन्द्र; तीर्थः ने टीका लिखी; उनकी 
पंचीकरण-प्रक्रिया पर पुतः कई टीकाएं .लिखीं,गई ॥ सुरे्वर ने ; पंचीकरण-वातिक लिखा जिस पर भी 
पंचीकर्‌ण-वात्तिकाभरण नामक टीका .ज्ञानेन्द्र सरस्वती के शिष्य अभिनव नारायणेन्द्र सरस्वती द्वारा लिखी 
गई । पंचीकरण-प्रक्रिया पर अन्य टीकाएं निम्न हैं : उ. कमिह केला 
पंचीकरण-भावःप्रेकाशिका,'पंचीकरण-टीका तैत्व-चन्द्रिका) पँचीकरंण-तात्पयंचन्द्रिकां, ऑर्नेन्दज्ञान 
कृत पंचीकरणऽवितरण, स्वयंप्रकाशयति एंव प्रज्ञानानन्द द्वारा !ूंचीकरण-विर्वरंण एवं तत्व चन्द्रिका नामक 
उप टीका । शंकर ने भगवद्गीता. पर्‌ भी भाष्य लिला, इस भाष्य की. परीक्षा इसी ग्रंथ में भगवद्गीत पर 
लिखे गए अध्याय में की गई है । उनके 'लघु वाक्य वृत्ति पर' “पृष्पाञ्जलि' नामक टीका एवं रामानन्द 
सरस्वती कृत 'लघुवाव्य-वृत्ति-प्रका शिका" नामक अन्य टीका है; उनके 'वाक्यवृत्ति' पर आनेन्दज्ञान ने टीका 
की एवं विद्वेश्‍वर पंडित ने. .बाक्य-वृत्ति-प्रकाशिका नामक टीका लिखी । उन्होंने अपनी ' “वाक्य-वृत्ति का 
प्रारम्भ.उसी प्रकार किया है जैसे हवर कृष्ण ने अमनी सांख्यकारिका का प्रारम्भ यह कर किया है कि जीवन 
के त्रिविध तापों से दुःखी होकर उनसे मुक्ति प्राप्त करने के साधन के बारे में शिक्षा पराप्त करने के लिए शिष्य 
योग्य आचार्य के पास जाता है । सुरेशवर भी अपने 'नेष्कम्येसिद्धि नामक गन्थ को उसी आरम्भ करते हैं और 
इस प्रकार दर्शन के अध्ययन को ऐसा क्रियात्मक रूप देते हैं जिसका विधान ब्रह्मसूत्र-आष्यः में नहीं-पाया-- 
जाताः} निस्संदेह कई अन्य-स्थलों परः दिया गया उत्तर ही यहाँ पर दिया गया है. कि ब्रह्म एकं जीव की एक, 
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रूपता प्रतिपादित करने वाले उपनिषद्‌ वाक्यों की सम्यक्‌ अनुभूति के अनन्तर ही मोक्ष-प्राप्ति सम्भव है। वे 
आगे चल कर बताते हें कि समस्त बाह्य वस्तुएँ तथा मनस्‌ अथवा मानसिक अथवा लिग शरीर शुद्धचतन्यस्वरूप 
आत्मा के लिए विजातीय है; वे यहाँ यह भी कहते हें कि मानव के कर्म फलों का निबटारा मीमांसकों द्वारा 
स्वीकृत अपूर्व की रहस्यमयी शक्ति द्वारा नहीं बल्कि ब्रह्म के श्रेष्ठतर भ्रमात्मक स्वरूप ईश्‍वर, द्वारा होता है। 
तिरेपन इलोकों के इस लघु ग्रन्थ के अन्त में वे इस तथ्य पर बल देते हैं कि यद्यपि उपनिषदों को अहेत, श्रृति 
यथा तत्‌ (ब्रह्मन्‌) त्वम्‌ असि' एक द्वेतार्थक शाब्दिक रचना हो सकती है फिर भी उनका मुख्य बल तादात्म्य के 
सम्बन्ध द्वारा ग्राह्य बौद्धिक प्रक्रिया के बिना विशुद्ध आत्मा की अपरोक्ष एवं सद्यः अनुभूति पर हे । इस प्रकार 
वाक्य-वृत्ति को वहां अपरोक्षानुभूति से भिन्त ग्रहण किया है जहाँ आसन एवं प्राणायाम की योग-प्रक्रियाओं 
की आत्मा के यथार्थ स्वरूप की अनुभूति में सहायक बताया गया है। इससे अपरोक्षानुभूति के वास्तविक लेख- 
कत्व के सम्बन्ध में संशाय उत्पन्न हो सकता है यद्यपि स्वयं शंकर के मस्तिष्क के विकास की विभिन्न अवस्थाओं 
को इसका कारण बताया जा सकता है। उनके गौड़पादकारिका-भाष्य में वणित विज्ञानवाद में भी विभिन्न 
प्रवृत्तियों के दर्शन होते हैं । वहाँ जाग्रतावस्था को स्वप्नावस्था के पुर्ण समरूप माना गया हे एवं बाह्य विषयों 
का कोई भी अस्तित्व नहीं माना गया है क्योंकि शारी रिक-मीमांसा भाष्य में वर्णित स्वप्न सों से अतीव भिन्न 
अनिर्वचनीय अस्तित्व वाले बाह्य विषयों की तुलना में वे निविकल्प रूप से स्वप्न प्रत्यक्ष सम हे । उन्नीस 
अध्याय तथा छः सौ पत्तर श्लोकयुक्त उपदेश साहस्त्री का वाक्य-वृत्ति के साथ अधिक साम्य है । इसमें 
यद्यपि सुविज्ञान समस्त वेदान्त विषयों पर किचित्‌ प्रकाश ही डाला गया हैं फिर भी ब्रह्मत्व प्राप्ति के साधन 
रूप 'तत्वमसि जैसे वेदान्ती अद्वेत-श्रुतियों की सम्यक्‌ अनुभूति पर अधिक बल दिया गया है । कई ऐसे लघ 


प्रौढानुभूति इत्यादि । उनमें से निस्संदेह कुछ की रचना तो उन्होंने की जबकि बहुत से ऐसे भी हो सकते ह 
जिनके रचयिता वे नहीं हों, परन्तु इस सम्बन्ध में कोई अन्य प्रमाण नहीं होने के कारण किसी निश्चयात्मक 
निष्कर्ष पर पहुंचना कठिन है ।! इन मन्त्रं में कोई और अधिक दार्शनिक सामग्री नहीं है परन्तु इनका उहेश्य 
अद्वैती-संप्रदाय के पक्ष में धामिक श्रद्धा एवं उत्साह को जाग्रत करता है तथापि उनमें से कुछ में टीकाकार्र र री 
ने ऐसे वेदान्ती सिद्धान्तों को निकालने का बहाना प्राप्त कर लिया है जो स्पष्टतः त 
जा सकते। उदाहरणस्वरूप यह बताया जा सकता है कि शंकर के दस श्लोकों से 
भाष्य लिख डाला एवं ब्रह्मानन्द सरस्वती ने मधुसुदन कृत भाष्य पर एक 


माला नामक शंकर भाष्य का छन्दोबद्धसार लिखा है, और भारतीतीर्थ ने वेयासिक-न्याय- लिखी जिसझे 
उन्होने शांकर-भांष्य के आधार पर ब्रह्मसूत्र की सामान्य युक्तियों का विवेचन करे माला लिखी जिसमें 
कई अन्य व्यक्तियों के यथा वैद्यनाथ दीक्षित, देगराम भटू इत्यादि ने भी शांकर-भाष्ण ha प्रयत्न किया है । 
सामान्य युक्तियों में से मुख्य विषयानुसार सार ग्रंथ लिखे ६ जन्हें न्याय-माला अथवा बल नी 

-- हत हैं। 


ता अगोयातानोनऱ्याल्यानान जिते ेानतसार भी कहते हैं, आत्म-बोध पर दीका की है 
र र । 


आचार्य शंकर और एकात्मवाद 


श्री निरंजन पीठाधीश्वर आचाय महामण्डलेशवर 
स्वामी महेशानन्द गिरि जी महाराज 


श्री विश्वनाथ संन्यास आश्रम, 
11, श्रीराम रोड, आश्रम मार्गे, दिल्ली-110054 


हिन्दू धर्म का प्रवाह पुननिर्माण प्रक्रियाओं का प्रवाह है। जितना सुधारवादी आन्दोलन इनमें 
हुआ उसका शतांश भी किसी धमं में हुआ होता तो अनेक नए धर्मों का जन्म हो जाता। पर हिन्दू 
प्रकृति रही है किसी भी सुधार को आत्मसात करके पुननिर्माण करने की । बौद्ध धमं भी एक सुधार- 
वादी आन्दोलन था । परन्तु शनैः-शनँः इसका विदेशों में प्रचाराधिक्य होने से इसमें विधर्मी असंस्कृत 
रूढियों का प्रवेश हो गया जिससे यह वास्तविक बुद्ध शिक्षाओं से दूर हो गया । करुणावतार बुद्ध की 
साधना प्रणाली में नर बलि के भयंकर काण्ड होने लगे। एक नया खतरा देश के राजनैतिक स्तर पर 
पैदा हो गया । इसका सुधार करने को एवं बोद्ध धर्मे के चंगुल से भारत देश को मुक्त करने को शव 
नायनार, वैष्णव आकवार व वैदिक आचार्य एक अद्भुत प्रयत्न करने में लगे एवं इतिहास साक्षी है 
कि वे सफल हुए। इन प्रयत्नों को एक दार्शनिक आधार की आवश्यकता थी। अद्वंत वेदान्त ही उस 
आधार को दे सकता था । आचार्य शंकर ने इस न्यूनता की पुति करके सनातन धर्म को ऐसी प्रोढ़ 
युक्तियों पर स्थिर किया जो आज 1200 वर्षं बाद भी अटल रूप से विद्यमान है । 


युक्तियुक्त उपदेश 

आचार्य शंकर एक लम्बी आचार्यो की परम्परा के अन्तमु'क्त थे । उनके गुरु गोविन्दपाद «बड़े 
सिद्ध पुरुष थे एवं उनकी सिद्धियों का उनके जीवन में प्राकट्य हुआ था । दादा गुरु गौड़पाद की 
माण्ड्क्यकारिका वह बीज है जो शंकर के दशन रूपी वृक्ष को जन्म देती है । उसके भी पहले द्रविड़ा- 
ग ने वेदान्त पर प्रौढ़ ग्रन्थ लिखे थे, यद्यपि इस्लाम की ध्वंस 


चायं, ब्रह्मानंदी, रंक आदि अनेक आचाय लि छ 
प्रक्रिया के शिकार हो कर वे आज अनुपलब्ध हो गए हैं । पर स्वयं शंकर व उनके शिष्य, प्रशिष्यों ने 
उन ग्रन्थों के उद्धरण दिए हैं वे गंभीर समस्याओं पर प्रमाण रूप से उनको उद्धत किया हे । दृष्टांत 


के रूप में छान्दोग्य पर द्रविड़ाचाय ने एक राजकुमार का दृष्टांत दिया है जो जंगल में वनवासियों में 
बड़ा होकर अपने स्वरूप को नहीं जानता पर प्रमाणधुर: सर जातत पुरुष के उपदेश से राजधानी में 
जा कर राज्य ग्रहण कर राजा बन जाता है। इसी प्रकार जीवात्मा पंचकोशों में बद्ध हो प्रकृति 
पदार्थों से एकता का अनुभव करते हुए अपने चेतत स्वरूप को भूला रहता है पर गुरु के युक्ति-युक्त 
उपदेश से अपने ब्रह्म स्वरूप में स्थित हो जाता है। इस द्रविड़ाचार्य की कथा को स्वयं प्राचाये शंकर ने 


ही नहीं, उनके शिष्य-प्रशिष्यो ने दोहराया है। इसी प्रकार और भी अनेक स्थल हैं । 
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आचायं शंकर ने अपने दादा गुरु गौड़पाद की देली का श्रनुसरण कर विपक्षियों को उनकी 
भाषा व विचार पद्धति के अनुसरण द्वारा ही हराया है। उनका उद्देश्य विपक्षी का मुंह बन्द करना 
नहीं रहा है, वरन्‌ उसके गले सिद्धांत को उतारना रहा है। अतः दा अनुभव व युक्ति का प्रयोग उतना 
ही करते हैं जितना शास्त्र का। पदुमपादाचाय ने तो उनको इसलिए आधा युक्ति व आधे शास्त्र के 
शरीर वाला कहा है । बेदिकों को वे शास्त्र द्वारा समझाते हैं तो अवैदिकों को युक्ति द्वारा । 


शंकर पूर्व, भारत में आध्यात्मिक शुष्कता व निरर्थक वाग्जाल का विस्तार हो रहा था। उस 
समय तांत्रिक जादूगरी धर्म का चारों ओर बोलबाला था। शंकर ने आध्यात्मिकता को ईश्वर के 
आधार पर सरस बनाया । तत्वार्थ की तरफ ध्यान दिला कर वाग्जाल से छुटकारा दिलाया । संसार 
के महत्तम दाशंनिक होकर भी वे केवल तर्क को बैल की बुद्धि से उपमित करने का साहस दिखाते 
हैं। मुक्ति को ईइवर व जीव भाव दोनों से रहित प्रतिपादित करते हुए भी भक्ति द्वारा प्रसन्न हुए 
भी शिवक्षपा से मुक्ति की प्राप्ति बताते हैं। सभी प्रकार की सिद्धि व त त्रिक प्रयोगों को 
स्वीकार करते हुए भी उन्हें हेय बताते हैं। इस प्रकार शंकर एक महामानव के रूप में उस 
समय के भारताकाश में जाज्वल्यमान रत्न थे । उन्हीं के कारण इन हीन धर्म भावनाओं का उदात्री- 
करण सम्भव हो पाया । अनेक उपासना संप्रदायों का उन्होंने परिष्कार किया। कामाक्षी आदि मंदिरों 
में होने वाली पशुबलियों को बन्द करा कर वहां सात्विक पुजा प्रारंभ कराई जो आज तक चल रही 
है। नेपाल में भी पशुपतिनाथ में उस समय बौद्ध अमरसिंह के तत्वावधान में मांसादि का 
भोग लगना प्रारंभ हो गया था । उसका खंडन करके पशुपतिनाथ को शेव संप्रदाय के अन्तम क्त 
किया जो भाज तक अखंड रूप में चल रहा है। उपासनाओं का वर्गीकरण किया । शिव को महेश्वर 
स्वीकार करते हुए भी विष्णु, देवी, गणेश, सुब्रह्मण्यम आदि देवताओं को समान रूप से उपास्य मान 
कर वह आधार उपस्थित किया जो आज भी सामान्य सनातनधर्मी की पूजा का प्रकार है जिसे 
पंचायतन पुजा कहा जाता है । बाद में इसी पंचायतन पूजा के प्रभाव से भिन्न संप्रदायों ने अपने 
इष्टदेव को केंद्रित करके रामपंचायतन आदि स्थापित किए । इस प्रकार घर्म का जो परिष्कार शंकर 
ने किया वह संस्लेषणात्मक व समन्वयात्मक था । 


इसी समन्वय में उन्होंने राष्ट्र का भी समन्वय किया । बद्रीनाथ, मंसूर, उड़ीसा व सौराष्ट में 
चार मठ स्थापित कर उनके हाथ में उन प्रदेशों का धाभिक शासन दिया । साथ में आज्ञा दी कि 
समय-समय पर सभी मिलकर धर्म व्यवस्था दें। मठाम्राय में स्पष्ट आ 


वतंत्र-कल्प खण्डों का सूत्रतंत्र 
स्थापना को होती । इसी 
वस्तुतः शंकर की यह 

ही सनातन धर्म का 


वलाद्वैत में स्वीकार 
वौद्ध तक कह जाते हैं। पर गंभीर मीमांसक 


*"ठान रूप से ब्रह्मसत्ता ही पाई जाती है। 


पूर्ण से ही पुर्ण प्रकट होता है । पर प्रकट होने पर भी पूर्ण-पर्ण ही बना रहता है। इसी को आचार्य 


बडे कळ 
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शंकर ने माया कहा है “मै” से ही देखने वाला, सुनने वाला, चलने वाला, बोलने वाला, सोचने 
वाला आदि पेदा होते हैं एवं इनमें से कोई भी अपुर्ण नहीं है । पर क्‍या “मै” को पूर्णता में कोई 
कमी आ पाई है ? और जब ये सभी प्राकट्य समाप्त हो जाते हैं तो पुनः. “मै” बैसे का वैसे ही रह 
जाता है । यही अद्भुतता माया नाम से कही जाती है । माया ही अखण्ड अद्वितीय एक ब्रह्म को दृक्‌ 
व दृश्य रूप में विभक्त करती है । अतः वेदान्त में एक परिमाथिक पदार्थ ब्रह्म स्वीकृत है एवं दो 
व्यावहारिक पदार्थ दृष्टा व दृश्य स्वीकृत हैं । दृष्टा के जीव व ईश्वर दो भेद हैं तथा दृश्य के पांच 
मेद रूप, रस, गंध, शब्द व स्पर्श । इस प्रकार वेदान्त की पदार्थ अनुभूति सिद्ध है। आवश्यकता 
से अधिक कल्पना को गौरवग्रस्त मान कर अस्वीकारता है। आवश्यकता भी व्यवहार साधनों की 
आवश्यकता मानी जाती है, केवल बौद्धिक पदार्थों को निदे.ष्ट बनाने वाली कल्पनाएं नहीं । इस प्रकार 
शंकर का वेदान्त विज्ञान की तरह अनुभूतिशास्त्र है । आधुनिक युग में इसकी आवश्यकता 
असंदिग्ध है । 
शंकर ने सुस्पष्ट साधन प्रणाली का प्रतिपादन किया है । सर्वप्रथम वेदों के रहस्यों को ज्ञात 
करके विवेक का अभ्यास करे । नित्य व अनित्य वस्तुओं में से नित्य को समझ कर अनित्य का त्याग 
करके वैराग्य का अभ्यास करे । 
जागतिक देन शंकर की शान्ति व एकात्मवाद की है। आज विश्व संहार की भूमि पर खड़ा 
है । समाजवाद और पूंजीवाद दोनों ही अर्थपरायण दृष्टि से सोचते हैं। इसमें शान्ति तभी कायम हो 
सकेगी जब अर्थ को अनर्थ समझने का दर्शन उपस्थित किया जाए । शंकर ने इसे ही प्रतिपादित किया 
है। भौतिक विधाएं सुखजनक न हो कर अलग-अलग स्तरों के दुःख को ही उत्पन्न करती हैं। प्रेम 
ही जीवन के सुख का स्रोत है। आत्मा ही वास्तविक प्रेमास्पद है, देह आदि नहीं । इसी भूमि पर 
विश्वशान्ति संभव है । 
शंकर आज से प्रायः 1200 वषं पूर्वं 788 में उत्पन्न हो कर कुल 32 वर्ष में परमधाम गए । 
इस छोटे से जीवन में उन्होंते सहस्रों वर्षे की साधता को आत्मसात्‌ कर के भारत को व विश्‍व को एक 
थाती दे दी है । ब्रह्मसूत्र उपनिषद्‌ आदि पर उनके भाष्य दार्शनिकों को चुनोती हैं । वे कवि व दशे- 
निक दोनों थे । जवाहरलाल नेहरू ने उनकी विचारधारा से अपने आपको प्रभावित माना है । इस प्रकार 
य॒गों के व्यवधान से भी वे आज भी उतने ही प्रभावशाली हैं यह मानना पड़ेगा । 
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“महान शिक्षा-दार्शनिक आचार्य शंकर' 


श्री जूनापीठाधीइवर आचाय महामण्डलेशवर 
स्वामी श्री लोकेशानंद गिरि जी महा राज 


है न अजीब बात ! आज के युगीय परिप्रेक्ष्य में आद्य शंकराचार्य जी के किए हुए उपकारों 
का लेखा-जोखा देना, कितना कठिन कार्य होगा, अगर कठिन नहीं तो सरल भी तो नहीं ? हम ऐसे 
महान्‌ विभूति के शिक्षा एवं धर्मोद्धार की कीतिपताका का दर्शन इस वर्णन-नेत्रों द्वारा कर लें तो भी 
हमारा अहोभाग्य होगा । 


आचार्यं शंकर की अवतारणा भारतीय इतिहास में बैदिक सनातन धर्म के एक ऐसे नेता के 
रूप में हुई थी, जिसने वैदिक धमं का पुनरुद्धार किया और वेदान्त की शिक्षा को सुव्यवस्थित स्वरूप 
प्रदान किया । उस समय बौद्ध, जेन आदि साम्प्रदायिक घर्मो के प्रभाव से वेदों की अवमानना, 


ओपनिषद दर्शन की उपेक्षा तथा श्रुति-स्मृति सम्मत सनातन धर्म की आ चार-पद्धति की अवहेलना अपने 
चरम सीमा पर पहुंच गयी थी। 


आचायं शंकर ने वैदिक दर्शन पर आधारित शिक्षा-पद्धति के विकास द्वारा लोगों को 
वेदोपनिषद्‌-वेदान्त तथा गीता आदि श्रृति-स्मृति रूप सच्शास्त्रों के पठन-पाठन की ओर प्रेरित किया । 


उनके अनुसार शिक्षा का पाठ्यक्रम कोई ऐसी वस्तु नहीं है जिसे कोई व्यक्ति जब चाहे परिवतित कर 
में कर ले । इसके विपरीत उन्हें ऐसा पाठ्यक्रम 
तथा मनुष्य को उसका परम लक्ष्य मोक्ष्य प्राप्त 


यद्यपि साध्य-साघन की दृष्टि से शिक्षादि सभी सा 


घनों के महा तात्पर्यं का पर्यवसान सजातीयः 
विजातीय-स्वगत भेदशून्य नित्योपलब्धि स्वरूप नित्य 


शिक्षा के बिना किसी भी व्यक्ति, समाज या राष्ट्र की सभ्यता, 
पारलौकिक, व्यावहारिक पारमाथिक उन्नति सम्भव नहीं है । शिक्षा के बिना कोई भी अपने वास्तविक 
लक्ष्य को प्राप्त न कर सका, न कर पा रहा है, न कर पायेगा । बिक्षा के बिना सर्वत्र सभी क्षेत्रों में 
अन्धकार ही अन्धकार है। ऐसे ही निविड़ अन्धकार के समय आद्य शंकराचायं का आविर्भाव भारतीय 


संस्कृत की लौकिक, 


संस्कृति कै उद्धार हेतु उस समये हुंआ जब लोगों कै मन से वैदिक शिक्षा का अपोहन लगभग कर ही 
दिया गया था। प 


दर्शन, धर्म एवं अध्यात्म के क्षेत्र में भगवान्‌ शंकराचार्य का कार्य इतना महत्वपूर्ण हे कि 
उन्होंने ओपनिषद्‌ दर्शन पर आधारित जिस अद्वैत सिद्धान्त की प्रस्थापना की तथा जीवन भर 
जनता में घूम-घूम कर जिस आचार मीमांसा का प्रचार किया, उससे उनके द्वारा प्रतिपादित शिक्षा 
के स्वरूप का पता चलता है । वस्तुतः उनकी महान्‌ उपलब्धि का मूल्यांकन उनके शैक्षिक विचारों से 
हो सकता है । भारतीय समाज द्वारा “जगद्गुरु के रूप में उका अभिनन्दन किया जाना उनके इसी 
शैक्षिक मूल्यांकन का प्रतिफल है। 
भगवान्‌ शंकराचाय के अनुसार शिक्षा व्यक्ति की ज्ञानप्राप्ति का साधन और अज्ञान 
निवृत्ति का साधन है। वे शिक्षा को मुक्तिप्राप्ति तक चलने वाली ऐसी आध्यात्मिक प्रक्रिया मानते 
हैं, जिसके द्वारा व्यक्ति में ब्रह्मभाव का जागरण होता है। उसे अपने यथार्थं स्वरूप का बोध होता है । 
जीवन-जगत्‌ के प्रति उसके व्यवहार तथा विचारों में निरन्तर परिवर्तन, प रिमार्जेन तथा संशोधन होता 
है और वह ब्रह्मात्मैक्य की अनुभूति करने योग्य हो जाता है । 
शांकर वेदान्त में ब्रह्मबोध के लिये अनेक विधियों का प्रतिपादन किया गया है । इन विधियों 
में श्रवण, मनन, तथा निदिध्यासन का अत्याधिक महत्व है । आचार्य शंकर ने भगवद्गीता भाष्य में 
लिखा है--शास्त्रा चार्योपदेश - शमदमादि संस्कृतं मनः आत्मदशेने कारणम्‌” अर्थात्‌ शिक्षा प्राप्ति में 
शास्त्र गुरु का उपदेश तथा शिक्षा की मानसिक तत्परता नितान्त अपेक्षित है । 


शांकर वेदान्त में गुरु का स्थान अत्यन्त महत्वपूर्ण है । गुरु के लिये, आचार्यं तथा उपाध्याय 
आदि शब्दों का प्रयोग, उसकी गरिमा, उच्चता तथा महत्ता का द्योतक है। गुरु केवल शास्त्रों का 
ज्ञाता ही नहीं होता, अपितु वह ्रह्मानुसूतिसम्पन्न होता है। मानसिक शान्ति, जितेर्द्रियता, सब 
प्रकार के भोगों से विरक्ति, अहंकारशून्यता, परोपकार, परायणता तथा नेतिक, धार्मिक एवं 
आध्यात्मिक विकास की उत्कृष्टता गुरु के आभूषण हैं । नित्यानित्य वस्तु विवेक, वैराग्य, शम-दमादि 
साधन तथा मोक्षेच्छा ये चार योग्यताएं शिष्य में भी आवश्यक एवं शिष्ट शिष्य के लक्षणों के अन्तर्गत. 


मानी जाती हैं । 

आचार्य शंकर विश्व के शिक्षाविदों में अन्यतम हैं जिन्होंने शिक्षा जगत्‌ को वेदशास्त्रानुमोदित | 
अध्यात्मवाद पर आधारित शिक्षा व्यवस्था देकर मानवता को पतन के गते में पतित होने से बचाया & 
है। “मठाम्ताय” में उन्होंने जिस शिक्षा-योजना का प्रतिपादन किया है, विश्व के इतिहास में अनूठ 


उदाहरण है । 

जब वैदिक घर्म की दुर्गति होने लगी, आह्ृतीय अग्नि शीतल होने लगी, 
मोक्ष दुष्प्राप्प सा दीखने लगा, प्राणधारी जीवों के स्वभाव तमोगुण को प्राप्त होर 
का बोलवाला होने लगा, समस्त जगत्‌ में विघ्न बाधा, रोग अनाचारादि | डरा डाल दिया 
स्थापना हैतु भगवान्‌ आशुतोष आचाये शंकर २ 


भूतल पर वैदिक धर्म के पुनः 
उस समय आचार्य शंकर के आविर्भाव की अत्यावश्यकता थी । यदि उस 


"> 


का अवकाश नहीं 
)| र” 8) 


१8 


वचन किस अवतार में संभव है ? विचार करने पर आचारय शंकर के अतिरिक्‍त अन्य किसी अवतार में 
यह नहीं घट सकता । इसलिए “व्युप्तकेश” पद रुद्रावतार रूप भगवान आचार्य शंकर का ही द्योतक 
है । स्कन्द पुराणान्तगंत अध्याय 16 शिव रहस्य नवमांश --- 


मदंशजातं देवेशु कलावपि तपोधनम्‌ 
केरलेषु तथा विप्र जनयामि महेश्वरि । 


| महादेव-हे महेश्वरी ! देवेशी ! कलियुग में भी मेरे अंश से उत्पन्न तपरूपी धनवाला, केरल देश में 
/ विप्र रूप में उत्पन्त होऊंगा । वायुपुराण में भी इसका स्पष्ट उल्लेख मिलता हे--“चतुभिः सह शिप्येस्तु 


शंकरो वतरिष्यति” इसी तरह भविष्य पुराण भी भगवान्‌ शंकराचाय के अवतार की परिपुष्टि 
करता है-- 


कल्पादौ द्विसहस्रान्ते लोकानुग्रहकाम्याया 
चतुभिः सहशिष्यंस्तु शंकरो$वतरिष्यति । (भविष्य पुराण) 


इसके साथ ही सौर पुराण में यह भी उल्लेख किया 
| के यथार्थ अर्थ की व्याख्या करेंगे । 


प भगवान शंकराचाय ने अद्वैत वेदान्त एवं सनातन धर्म का प्रचार करने के लिए चारों दिशाओं 
में चार पीठों की स्थापना की । इनके द्वारा वे वेदान्त को शिक्षा को जन-शिक्षा का रूप देना चाहते 
थे और आधुनिक विश्वविद्यालयों की भांति युग-युगों तक शिक्षा केन्द्रों के समान इनका विकास करना 


शशा प्रसार था वरन देश के चारों कोनों को घामिक, 
दृष्टि से एक दूसरे से समन्वित कर भारत की एकता एवं 


1 गया है कि शंकर व्याससूत्र, ब्रह्मसूत्र और श्रुति 


भगवान आद्य शंकराचार्य 


श्री अटल पीठाधीइवर भ्राचाये महमण्डलेशवर 
श्री स्वामी मंगलानन्द जी महाराज 


गीता मन्दिर रोड, अहमदाबाद 9: 


“अयं निज परो वेन्ति गणना लघुचेतसाम्‌” के पवित्र सिद्धान्त पर चलने वाले आर्यो का 
समस्त विश्व में आध्यात्मिक प्रमुख था । आर्यो ने अनादिकाल से अर्थ एवं राजनीति को भौतिक 
दृष्टिकोण से दूर रखा है एवं धर्मानुकूल अर्थं एवं राजनीति को जन-व्यवस्था का आधार स्वीकार 
किया है। आर्यो का मानना है कि धर्मविहीन अर्थं भोगवाद एवं वर्गेवाद को जन्म देता है, साथ ही 
घर्मविहीन राजनीति राष्ट्रीयता को समाप्त करके सर्वेनाशक युद्धाग्ति की चिनगारियां देती हैं। - 
हमारी संस्कृति की विशेषता है--“मागृध: बस्य स्विद धनम्‌' “मामनुस्मर युद्धय च” “मोक्षं कमंसु 
कौशलम्‌” जो विश्व की किसी भी संस्कृति एवं सभ्यता में नहीं है । 

मानव का सर्वागीण विकास धमं के द्वारा होता है। धर्म के बिना मानवता का टिकता 
असम्भव है । मानव जाति का धमंग्रन्थ वेद है जो अपौरूषेय है एवं ईश्वरीय ज्ञान-विज्ञान का भंडार | 
है । इस अपौरूषेय निमित धमं संस्कृति से विच्छिन्न हो, भारत में ही स्वार्थ एवं भोगपरायणतावश | 
अनेक वाद उत्पन्त हो गए जिसमें तान्त्रिक, कापालिक, चावँक, नास्तिक एवं आस्तिक मुख्य हैं 
जिनके कारण मानवीय संस्कृति के विकास अवरुद्ध हो गए। इस भयानक परिस्थिति में भगवान्‌ 
आद्य शंकराचार्य ने अवतार लिया । अनुपम तेज एवं ज्ञान के साक्षात्मुति भगवान्‌ शंकर श्री सूर 
अवतार थे । स्वल्पकाल में पुराणों का ज्ञान एवं वेदादिकों का अध्ययन आश्चर्य की घटना है । ली 
शंकर में सन्यास की स्वीकृति भी माता आयेम्बा से बड़े विलक्षण ढंग से ली । सन्यास के पश्चात्‌ 
गोविन्द पाद के पास वे कुछ समय तक रुके। चातुर्मास का समय होने के कारण नमदा 
भयानक बाढ़ आयी । आचायं गोविन्द भगवतपाद समाधि में लीन थे। भगवान्‌ : 
कमण्डल में समाविष्ट कर लिया । उससे प्रसन्न होकर भगवत्पाद ने शंकराचा 
आज्ञा दी । विष्णु सहस्त्रनाम पर भाष्य लिखकर शंकर काशी चले आये 
रूप धारी भगवान्‌ शिव आशीर्वाद प्राप्त कर तथा प्ररण 
किया । शंकर ने बद्रीनाथ धाम में प्रस्थान के साथ अ 

{ मंडन मिश्र जैसे विद्व शिष्य 


Sh Re ० पलमा SA >> से हि 
दात हक उनका पोत भ्रमण किया । अनेक लोगो से मिले 


चरे के भति 


80 


का आदर किया पर उन्होंने श्रद्धा के केन्द्र को बदला । आचायं शंकर ने लोगों से कहा--अनेक 
देवी-देवताओं का पूजन अनन्त ज्ञानमय परमपिता का पुजन है, कारण उसी परमपिता की शक्ति सर्वत्र 
अभिव्यक्त हो रही है । शंकर ने द्वादश गणेश के मन्दिरों का निर्माण अठारह ज्योतिर्लिगों की स्थापना 
करके वैदिक परम्परा की रक्षा के साथ राष्ट्रीय जीवन के विकास हेतु अनेक परिश्रम किया । वे मानते 
थे शाक्र, वैष्ण गणपत्य, शेव, आदित्योपासक सभी एक परम शक्ति के उपासक हैं । उपासना के रूप 
भिन्न-भिन्न होने पर भी वस्तुत: अद्वेत हैं। सभी देवों का अधिष्ठान ब्रह्म एक है । 


आचाये शंकर महान्‌ चिंतक के साथ महान्‌ समाज उद्धारक भी थे । दक्षिण भारत की यात्रा 
के समय उनके मन में यह विचार आया कि समाज में वतंमान में जो विलक्षण विचार की लहर 
आयी है वह सदा बनी रहेगी तो सपाज का संगठन भी स्थायी होगा। अन्यथा समाज में सदृढ़ विचार 
भी पानी के बुलबुले के सप्नान नष्ट हो जाता है । अतः उन्होंने समाज को प्रेरणा देने वाले श्रद्धा एवं 
शिक्षा के केन्द्र मठों की स्थापना की । मठ अखाड़े एवं मण्डलेश्‍वरों की स्थापना के पीछे आचार्य शकर 
की कल्पना थी कि समाज में सच्ची निष्ठा स्थापना वाले सेवक विद्वान निस्भ्राह्‌ निस्वार्थ एवं दृढनिश्चयी 
लोक शिक्षित होकर सम्पूर्ण देश में कार्य करगे । उन्होने सर्वप्रथम श्यु गेरी मठ की स्थापना की जिसके 
प्रथम मठाधीश सुरेश्‍वराचायं नियुक्त किए गए । उत्तर में जोशी मठ, जगन्नाथ में गोवर्धन मठ 
एवं द्वारका में भी मठ की स्थापना की । 


आचार्य शंकर का अद्वैत सिद्धान्त कोई नया सिद्धान्त नहीं है, बल्कि वह तो वेद-प्रतिपादित 
निर्दोष वेदान्त का शास्त्रीय सिद्धान्त है। शुद्ध ब्रह्मवाद ही उनका सिद्धान्त है । यही एकात्मवाद 
अथवा वास्तव में साम्यवाद कहा जा सकता है जिसके द्वारा विश्वशान्ति सम्भव होगी । 


भगवान्‌ आचार्य शंकर की जै । 


1 ' च्च = रु 


आचाये शंकर की देन 
परमहंस स्वामी वामदेव जी महाराज 


विचित्र ब्रह्माण्ड की नियमित तथा व्यवस्थित रचना देख, इसके व्यवस्थापक तथा नियामक 
का निश्‍चय होता है । व्यवस्थापक तथा नियामक कभी ज्ञानशून्य नहीं होता, अतएव वह समस्त 
ब्रह्माण्ड का ज्ञाता है, ऐसा निश्‍चय आग्रहरहित बुद्धिमान को होता है। संसार विषयक कोई ज्ञान 
ऐसा नहीं, जो शब्द से जुड़ा न हो । अतः लोक में देखा जाता है, कि किसी को, जिस विषय का ज्ञान 
होता है, उस ज्ञान को प्रकट करने के लिए शब्द भी होता है। ब्रह्माण्ड के व्यवस्थापक तथा नियामक 
का ज्ञान स्वल्प नहीं हो सकता, अतः उसको सर्वज्ञ कहा गया है । उसके ज्ञान को भी ब्रह्माण्ड के अनन्त 
पदोर्थो को विषय करने वाला होने से अनन्त कहा जाता है। अनन्त ज्ञान से सम्बद्ध शब्द भी अनन्त 
हैं । उस ईश्वरीय ज्ञान से सम्बद्ध शब्द ही वेद हैं तथा वह अनन्त हे । अतएव श्रुति ने भी कहा है, 
कि “अनन्ता वे वेदाः। 

भारतीय वैदिक परम्परा में वेदों का परम प्रामाण्य माना गया है। सभी प्राचीन मनीषियों ने वेदों 
को कर्म, उपासना तथा ज्ञान, इन तीन खण्डों में विभक्त माना है । इसकी अवहेलना आचार्य शंकर 
ने भी नहीं की है । इन तीनों का विशद वर्णन पुराण, इतिहास, स्मृति तथा तत्त्र-ग्रंथो में भी हुआ हे । 
इन तीनों से अनुप्राणित भारतीय या हिन्दू संस्कृति रही है। पूर्व समुद्र तथा पर्चिम समुद्र के मध्य 


तथा हिमालय से लेकर दक्षिण में हिन्द-महासागर तक स्थित भारत एक विशाल देश रहा है । उसमें 


अनेक राजाओं के राज्य रहे, अनेक भाषाएं रहीं । केरल, शूरसेन पंचनद पोचालादिक अनेक राज्यों 


की भिन्न-भिन्न सीमाएं रहीं । पुनरपि यहां की संस्कृति एक रही । अतएव यह एक महान्‌ राष्ट्र 
रहा था । श्रतेक राज्यों में रहने वाले अनेक भाषा-भाषी, अनेक रीतिःरिवाज वाले भी यहां के निवासी 
अपने को भारतीय तथा हिन्दू मानते रहे । भनेक सम्प्रदाथों के रहते हुए भी भारतीयता या हिन्दुत्व 
का बाह्य-चिल्ल शिखा सबने अपनाया था। भाव यह्‌ है, किसी एक शासन के अन्तर्गत रहने या एक 
भाषा बोलने या एक सम्प्रदाय के कारण ही एक राष्ट्र नहीं होता, अपितु एक संस्कृति के कारण ही 
एक राष्ट्र होता है। जिस एक संस्कृति से यह एक राष्ट्र था, जो संस्कृति कर्म, उपासना तथा ज्ञान से 
अनुप्राणित थी । यह तीतों ही वेद की परम प्रमा णता से अनुप्राणित थे । 

आचार्य शंकर के प्रादुर्भाव-काल में वेदों के प्रमाण्य पर गहरा प्रहार यह प्रचार करके हो 
रहा था कि वेद भांड, धूतं तथा निशाचरों के द्वारा बनाए हुए हैं। वेदों तथा वेदों के प्रतिपाद्य कमे, 
उपासना तथा ज्ञान से अनुप्राणित, भारत को एक राष्ट्र का रूप देने वाली हिन्दू-संस्क्ृति लडखडा रही 


'थी। सुधारवादी लोग विदेशी आक्रान्ताओं से भी हाथ मिलाने को उद्यत हो रहे थे। ऐसे गम्भीर 


समय में आचार्य ने पूरे भारत में भ्रमण कर वेदों का प्रामाण्य तथा वेद प्रतिपाद्य कर्मे, उपासना तथा 
ज्ञान की पुनः प्रतिष्ठा की थी । इनकी प्रतिष्ठा से हिन्दू-संस्कृति की प्रतिष्ठा हुई । संस्कृति की प्रतिष्ठा 
से भारत एक राष्ट्र बना रहा। यह आचार्य की भारत को दी हुई बहुत बड़ी देन थी । 


समय व्यतीत हुआ । भारत में पारसी तथा यहूदी अपनी संस्कृति लेकर आए, परन्तु 
भारतीयों भे संकटग्रस्त को आश्रय देने वाली अपनी सांस्कृतिक भावना से उनको आश्रय दिया । 
गो-वध जैसी संस्कृति के टकराव वाली परिस्थिति पर नियन्त्रण रखने की शर्त पर वे आज तक अपनी 
संस्कृति के सहित सुरक्षित हैं। उन्होंने भी भारतीय संस्कृति के साथ सामञ्जस्य तो रखा, किन्तु अपनी 
संस्कृति से मिली-जुली भारतीय संस्कृति को नहीं माना । इतिहास के ज्ञाता तो यह भी कहते हैं कि 
“हमको युरोप के सभी देशों ने सताया था । भारत में ही हम सुख-शान्ति से रहे, ऐसी यहूदियों की 
मान्यता है | अस्तु । 


भारत में दो संस्कृतियां आक्रान्ता होकर के प्रविष्ट हुईं । एक मुस्लिम दूसरी ईसाई । मुस्लिमों | 
ने शस्त्र-बल से अपनी संस्कृति को प्रतिष्ठित किया । ईसाइयों ने शासन के साथ-साथ सेवा के बहाने 
अपनी संस्कृति के पर यहां जमा लिये, इतना ही नही हिन्दुओं के समान अपने को तथा मुसलमानों 
को देश में भागीदार सिद्ध करने के लिए, एक कल्पित इतिहास की रचना करके हिन्दुओं को बाहरी | 
देशों से आया सिद्ध कर दिया। इस कल्पित इतिहास के समय राजा, रईसों, जागीरदारों तथा 
धर्माचायों के विवेक नेत्र बन्द रहे । हिन्दुओं में तत्कालीन बुद्धिजीवी समाज अपने को विदेशी मान 
बेंठा । इस मान्यता का संगठित हो किसी ने विरोध नहीं किया । परिणामस्वरूप ईसाई शासकों ने इस 
देश की संस्कृति को मिली-जुली कहना प्रारम्भ कर दिया। भारतीय नेताओं ने इसे स्वीकार कर | 
लिया । ईसाई शासकों के विरुद्ध स्वतन्त्रता संग्राम हुआ । मिली-जुली संस्कृति मानकर देश की एक 
(मुस्लिम) संस्कृति के आधार पर हमारे राजनैतिक नेताओं ने देश का विभाजन स्वीकार कर लिया । 
अक्रान्तदर्शी देश के नेताओं ने देश की संस्कृति को हिन्दू-संस्कृति घोषित नहीं की। देश में कुर्सी 
के लोभ से मिली-जूली ही संस्कृति मान ली जिसके फलस्वरूप विभक्त-देश, पुनः विभाजन की स्थिति 
में जा पहुंचा है । पहले तो दो विभाग हुए । अब तो अनेक विभागों की रूप-रेखा प्रतीत होने लगी है । 
देश के सत्तारूढ़ नेता इस विभाजन की रूप-रेखा को मुस्लिम-लीग से हाथ मिलाकर तथा ईसाई | 
मिशनरियों को प्रोत्साहन देकर सींच रहे हैं। अन्य विपक्षी नेता भी उसी प्रक्रिया में ग्रस्त परिलक्षित 
हो रहे हैं । 


अतः विभाजन को यदि अवरुद्ध करना है, तो अन्य संस्कृतियों से सामञ्ज स्य रखने वाली 
भारतीय, हिन्दू संस्कृति के आधार पर देश को हि हन्दू-राष्ट्र घोषित करना होगा । इस कार्य की आशा | 
राजनैतिक नेताओं से तो है नहीं । धाभिक-नेता सामने आवें तथा आचार्ये शंकर की प्रक्रिया को अपनावें 
तो खण्डित देश पुनः खण्डित होने से वच सकता हे । आचाये शंकर ने बद्रीनाथ मन्दिर की पुनः स्थापना 
की । हमारे धामिक साम्प्रदायिक आचायों को मान्य सभी अवतारों तथा देवी-देवताओं के स्तोत्रो की 
रचना भी की थी । 


आचार्ये के इन कार्यों से सिद्ध होता है कि उनवा सभी के उपास्यो के प्रति आदर था । देश 

पर आई इस संकट की घड़ी को धामिक-नेता समझें तथा सर्व का परस्पर आदर रखते हुए देश की 

| . लड़खड़ाती संस्कृति की रक्षा करे । धर्माचार्यो ने हिन्द्र की जनसंख्या कम करने का कुचक्र अनुचित 
धर्मान्तरण तथा हिन्दू पर भी थोपा परिवार नियोजन, हिन्दू को तोड़ने वाली धारा 30, प्रान्तों 
को बिखराव की ओर ले जाने वाली धारा 370 आदि धाराओं पर ध्यान नहीं दिया तो हिन्दू 
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अपने ही देश में अल्पसंख्यक हो जायेगा, प्रान्त बिखर जायेंगे । ऐसी दशा में हिन्दू अल्पसंख्यक 
हो गया तो हिन्दू संस्कृति न रहेगी, हिन्दू-संस्कृति न रहेगी तो हिन्दू नहीं रहेगा, हिन्दू नहीं रहेगा तो 
हिन्दू धर्माचार्य नहीं रहेंगे । 

इसी प्रकार यदि राम-जन्म भूमि की ओर ध्यान नहीं दिया तो उसकी पुनः प्रतिष्ठा नहीं 
होगी, पुनः प्रतिष्ठा नहीं हुई तो हिन्दू तथा हिन्दू-संसक्ृति का गौरव नष्ट हो जायेगा । अतः आवश्यकता 
है देश में जातीय एकता एवं हिन्दू-संस्कृत की रक्षा की। उसके लिए आवश्यकता हैं हिन्दू-जागरण 
तथा संगठन की, संगठन के लिए आवश्यकता है धर्माचार्यों के संगठित प्रयासों की । उसके लिए 
आवश्यकता है, आचार्य के चरित्र पर दृष्टि डालने की, कि उन्होंने भारतीय-संस्कृति की रक्षा हेतु क्या 
नहीं किया ? यदि इस समय धर्माचार्यो ने संस्कृति की रक्षा हेतु, हिन्दू संगठन की ओर, और अधिक 
ध्यान नहीं दिया तो देश को तुष्टिकरण की नीति से होने वाले कुत्सित परिणामों से नहीं बचाया 
जा सकेगा । 


| 
| 
| | 
| 
। 


च ट्क उ i Me 6 _ ४ 


श्री आद्य शंकराचार्य की विशेषता 


महामण्डले३वर स्वामी ब्रह्मानंद गिरि जी 
सुरत गिरि 


आचार्य शंकर ने आलौकिक कार्य किये। भारत में आये-हिन्दू धर्म वैदिक धर्म की की पुनः 
स्थापना की। चार वणो व चार आश्रमों को भी शास्त्रानुसार कायम किया जिसे कि गीता में कहा गया 
है “चातुवष्यं मया सुष्टगुणक में विभागशः” चार वर्ण वस्तुत: ज्ञानं-बल' व्यवसाय सेवा के ही प्रतीत हैं, 
ब्राहमणों में ज्ञान शक्ति ओर क्षत्रियों में बलशक्ति, दैव्यों में व्यवसाय-व्यापार शक्ति और शूद्रो में 
सेवाशकिति है। आचाय शंकर ने समस्त प्रजा को शुद्धिकरण द्वारा चार वर्ण व आश्रमं की स्थापना की । 
इतना ही नहीं --इस धर्म प्राणमय देश को भौगोलिक रूप तथा धामिक रूप से भारत को अखण्ड 
किया । सर्वविदित है, कि भारत के चार कोणों में चार मठ व चार धाम हैं । उन चार मठों में अपने 
योग्यतम चार शिष्यों को बैठाया तथा मठाम्नाय हारा सव को आदेश दिया कि अमुक मठ द्वारा 
प्रचार क्षेत्र अमुक-अमुक राज्यों में हो । भतः अन्यान्य अवतारों से यही विशेषता है कि अन्यावतारों में 
संहार कार्य शस्त्रं द्वारा हुआ ,वहां पर शास्त्रों के हारा समाज व वैदिक धर्म प्रचार द्वारा देश को 
संगठित व जनमानस की खोटपन को दुरकर देश व समस्त समाज का सुधार किया । 


समस्त वेदों के जो प्रधान काण्ड होते हैं कम, उपासना एवं ज्ञान । अधिकारियों के भेद से तीनों 
काण्डों की व्यवस्था दी । उत्तराधिकारी के लिए वेदों के अन्तिम भाग उपनिषद प्रतिपाद्य जीव ब्रहमैक्य 


_ 


विप्रा बहुधा कत्ययम्ति, 'तज्जलान्‌ शान्त इति उपासीत” इत्यादि मन्त्रों में एक ही परमात्मा को भिन्न 


__ भिन्न नाम त निरूपण किया गया हे उसमें मन को स्थिर करे 


~ 
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इस प्रकार षड्दर्शेनों का भी समन्वय रूप से माना है! 
सदाचारानुन्धान में कहा है-- 

तारकिकरणां च जीवेशौ, वाच्यावेतौ विदुर्बूधाः । 
लक्ष्यौ च सांख्ययोगाभ्यां वेदान्तँरेकता तयोः॥2॥ 
स्थूलवे राजयो रैक्यं, सूक्ष्महेरण्यगभंयो: । 

अज्ञान मायसोरंक्यं, प्रत्यग्विवज्ञान पूर्णयो: । ॥3॥ 
कार्यकारणवाच्यांशौ, जीवंशौ यौ जहच्चयौ । 
अजहच्च तयो लक्ष्यौ, चिदंशावेकरुपियौ ॥4॥ 


अर्थात्‌ ताकिकों के मत में जीव और ईश्वर त्वं एवं तत्पद के वाच्य है सांख्य एवं योग द्वारा 
उपधि रहित शुद्ध जीव ईश्वर लक्ष्य है और उपनिषत्‌ वेदान्त शुद्ध जीव ईश्वर की एकता है ऐसा विद्वान 
कहते हैं । 

व्यष्टि स्थूल शरीर एवं समष्टि-स्थूल शरीर विराट की एकता है व्यष्टि-सूक्ष्म शरीर एवं 
समष्टि-सूक्ष्म शरीर हिरण्यगर्भ की एकता है, व्यष्टि कारण शरीर अज्ञान एवं समस्त संसार कर बीज 
माया की एकता है । 

जीव और ईश्वर में कार्य में कारण रूप जो वाच्यांश उपाधि है उसका परित्याग करने से तथा 
शुद्ध चैतन्य रूप लक्ष्य भाग का परित्याग नहीं करने से जीव ईश्वर का उपाधिरहित शुद्ध चेतन्य 
रूप एक ही है। 

इस प्रकार तत्त्वमसि इत्यादि महावाक्यों वा उपाधि निरुपाधि द्वारा विचार करने पर किसी 
प्रकार का भेद नहीं रहता । इतना सुन्दर समन्वय विशद रूप से किसी 'आचायों ने नहीं किया है । अतः 
आचार्य शंकर को ही जगद्गुरु रूप से सम्बोधित करना सार्थक है। 


वळा क्यात लय कय क 3 क स क प पम्प“ त्त्त्त्त्त क “जब नम Nd 
' EE -- टाचा हा 


अद्वितीय हे लोक शंकर | 
महामण्डलेशवर श्री स्वामी विष्णु देवानंद गिरि जी महाराज 


अब तक अवतार तो बहुत हुए हैं ! किन्तु श्री आद्य जगद्गुरु भगवान शंकराचार्य की तुलना 
में नहीं । न अस्त्र न शस्त्र, न युद्ध, न छल, न कष्ट, एकमात्र यथार्थ । यह यथार्थं केवल वेद है बस यही 
विजय है शंकर का। आप यदि सत्य के पक्षपाती हैं तो वेद ही है यथार्थ उस वेद के अतिरिक्त सब 


अयथार्थ हूँ । सत्य वक्‍तव्य ही नहीं है सत्य केवल क्रिया में भी व्यक्त नहीं है । सत्य अत्यन्त सरल 
और उदार है उधार नहीं, अपितु नकद है । 


चेतव्य है । वह मैं ही हूं, अद्वितीय, यह 
ज्ञान है। 


समस्त जगत के कारण होने से महेरवर है। अतः यह उनका ज्ञानवतार उचित ही है। संसार 

पङ्क में फंसे जीवों के उद्धार के लिए यह उनका उपयुक्त विग्रह्‌, मात्र 32 वर्ष का ही था। इन बतीस. 
वर्षों में वे लोकोत्तर कार्यं कर के स्वस्थ रूप में प्रतिष्ठित हुए । उन्होंने व्यवहार और परमार्थ को तराज 
के दो पलड़े के समान रखा। व्यवहार भी शुद्ध हो तथा परमाथ भी शुद्ध हो । यह उन्होंने अपने जीवन 
निवृत्तिपरायण होते हुए भी प्रवृत्ति करते रहे एवं प्रवृत्ति करते 

भाष्य करना उनका यथार्थं था। पद्यापत्रमिवाम्भसा, इन्द्रियाणि 


थं को ऐसा सुधारा कि आज उन जैसा 'पुनः सुधारक ही विश्व में 
व्यवहार को भी मर्यादा में स्थिर कर दिया । 


खण्डित राष्ट्र अखण्डित, अधमे, अन्याय अत्या 
किसी शस्त्र के उखाड़ फेंका । 


चार, दुराचार 


राष्ट्र के सुदृढ़ नाके 
ही आचाये जी की कीति पताका को 


१ 
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समाज की कुरीतियों को शंकर ने उसी तरह से काट फेंका जैसे डाक्टर ऑपरेशन से 
काट कर निकाल फेंकता है। शंकर के सामाने चुनौतियां ही चुनौतियां थीं, उनमें से एक था नास्तिक- 
वाद । वे नास्तिक ईश्वर को देश निकाला दे चुके थे। अत: जगतगुरु जी ने ईश्वर के अस्तित्व को बहाल 
किया । धर्म की सावंभोम सत्ता का परिहार किया । अखिल ब्रह्माण्ड में जगद्गुरु के पद भार को 
साथेक किया । गीता, उपनिषद्‌, ब्रह्मसूत्र पर भाष्य कर ब्रह्माण्ड को चकित कर दिया । व्यास श्री कृष्ण 
एवं वेदों के अन्तिम भाग रूप श्रृतियों के तात्पंय का उद्घाटन कर इन तीनों को परितप्त कर जन 
साधारण के लिए यमराज का द्वार बन्द कर दिया । के 


यह कार्य सहस्न युगों में भी संपादित न होने वाले को शंकराचार्य जी ने अत्यन्त अल्प काल में 
करके दिखा दिया । आज के लोग उनके इस महति काये के लिए मन मसोस कर रह जाते हैं। 


आठ वर्ष की आयु ही क्या आयु है, पर शंकर ने श्राठ वर्ष की आयु में चारों वेदों को आत्मसात 
कर लिया । जिस वेद से ज्ञान प्राप्त कर ब्रह्मा सृष्टि को उत्पत्ति करते हैं । द्वादशे वर्ष सवं शास्त्र विद्‌ 
बारह वर्ष के शंकर समग्र शास्त्रों में पारगंत थे । वालक शंकर 16 वर्ष के वय में व्यास प्रणित ब्रह्म- 
सूत्र पर व्यास तात्पर्य नामक भाष्य लिख डाले। गुरु को कमण्डलु में नमेदा के जल को भर कर जो 
भयंकर प्रलयंकारी थी संतुष्ट कर दिया। पूर्णानदी में माता को वृद्ध जानकर प्रवाह को वहीं बुला 
लिया । माता की मृत्यु को सन्निकट जान कर आकाश मार्गे से गमन कर शिव विष्णु का दशन कराया । 
माता को विष्णु लोक में भेज दिया । री 

तुषानल में अपने को प्रायश्चित के रूप में जलाने वाले कुमारिल भट्ट के समक्ष प्रकट होकर 
शिव केवल्य प्रदान किया । मण्डन मिश्र के साथ शास्त्रार्थ कर के उन्हें शिष्य बनाया । अनेक लोकोत्तर 
कार्यों के कारण श्री शंकर केवल शंकर ही नहीं रहे वह आद्यजगद्गुरु शद्धु राचार्य के पद को सुशोभित 
कर जगदगरु पद का श्रेय प्रदान किये । अखिल ब्रह्माण्ड में यह प्रथम सूत्रपात करने वाला शिव के 
सिवा अन्य कौन हो सकता था । उन्हीं के दिखाये मार्ग पर चल कर आज भारत-भारत हे अन्यथा 
यह आज आरत होता । भारत को नवजीवन देने वाला विश्व के सिरमोर बनाने वाला वाल 
यति शंकर विश्व का सर्दव पथ-प्रदर्शन करता रहेगा । आध्यात्मिक चेतना के सिर मुकूट मणि के रूप में 
शंकराचार्य सुशोमित हैं । 


श्री शंकर ने कोई मजहब नहीं बनाया अपितु देश तथा राष्ट्र का उद्धार किया । आचार्यपाद की 
आज यह द्वादश शताब्दी वर्ष के उपलक्ष में सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड उनके चरणों में नतमस्तक है, अपने मूलों 


के लिए क्षमा चाहता है । 


भारतीय संस्कृति के संरक्षक आद्य जगतगुरु श्री शंकराचार्य 


महामण्डलेइवर श्री स्वामी शिवचेतन्य जी महाराज, | 
वृन्दावन 


इतिहास के अध्ययन से पता चलता है कि अनादिकाल से समागत वर्णाश्रम धर्म व्यवस्था का 
भारत में पूर्ण आदर था । लेकिन कालान्तर में महावीर जिन और गौतम बृद्ध के समय से समाज में 
नास्तिकता धीरे-धीरे जड़ जमाने लगी थी और एक समय ऐसा भा गया, जबकि समाज से आस्ति- 
कता का लोप हो गया ओर वर्णाश्नम-सम्बन्धी व्यवस्था तथा आचार-विचारों से लोगों की श्रद्धा ह्ट 
गयी । यह एक ऐसा महान्‌ परिवर्तन का युग था, जब कि भारत भर में सवंत्र नास्तिकता का बोल- 


ह बाला हो गया था । hs 


ऐसे विकट समय में आद्यजगद्गुरु भगवान श्री शंकराचार्य ने प्रकट होकर नास्तिक मतों के 
i मेघाडम्बरो को अपनी प्रखर विद्वता के प्रकाश से छिन्न-भिन्न किया और सनातन वेदिक धर्म की 
४ प्रचलित वर्णाश्रम व्यवस्था की फिर से स्थापना की । जप, 


210 क को ५. र्‌ € 
हैं “वह भगवान श्री शंकराचार्य की ही देन है । 


हँ 


ग 


करमत का प्रतिपादन---अ 
इतना प्रचार हुआ कि, अद्वैत नन 


दृश्य । इलोक-- हक्हश्यौ 
डस: ।। अर्थात्‌ द्रष्टा और 


जागतिक-प्रतीतियों का अनुभव करता | त जिसका. 
> गत जिसका 
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अनुभव किया जाता है । इनमें प्रथम “आत्मा” और दूसरा “अनात्मा” है । अत्मतत्त्व अनामय, 
अविनाशी, निविकार और निस्संग है । स्थूलभूत प्रपञ्च से आत्म तत्त्व का कोई सम्बन्ध नहीं है । 
अज्ञान या अविद्या के कारण यह दृश्यमान जगत्‌ सत्‌ ज॑सा प्रतीत होता है, वास्तव में मिथ्या हे-- 
भ्रम मात्र हे “जीव अहंकार के वशीभूत होकर अपने को आत्मतत्त्व से पृथक मानकर कर्ता, भोक्ता 
मान लेता है--” अहंकारविमूढात्मा कर्ताऽहमिति सन्यते | गी० 3/261 शांकरमतानुसार यह सारा 
प्रपञ्च जो सत्य के समान प्रतीत होता है, इसका मूल कारण माया है। आत्म-तत्व और जीवात्मा 
का एकत्व होने पर यह भ्रम दूर हो जाता है । और जीव “अहंब्रह्मास्मि” का अनुभव करने लगता 
है । वस्तुतः जीव और ईश्वर एक ही तत्व है । “जीवो ब्रह्म व नापरः” । 


श्रात्मज्ञान के तीन साधन--श्रवण, मनन और निदिध्यासन ज्ञान के साक्षात्‌ साघन हैं । 
किन्तु इनकी सफलता तभी है, जब ब्रह्म को जानने की अभिलाषा पूर्ण हो । यह भ्रभिलाषा-ब्रह्मजिज्ञासा 
उन्हीं में पंदा होती है, जो विवेक, वैराग्य, शमादिषट्क सम्पत्ति और मुमुक्षुता आदि साधन चनुष्टय 
सम्पन्न हैं। बहिरंग साधनों की सहायता से चित्तशुद्धि होती है और तभी ब्रह्म को जानने की इच्छा 
का आविर्भाव होता है । इसी को “अथातो ब्रह्म जिज्ञासा” के नाम से कहते हैं । 


परकाया प्रवेश की सिद्धि :-आचार्य शंकर ने जो कुछ कहा ओर लेखनीबद्ध किया । उसको 
प्रत्यक्ष करके दिखाया । आत्मा के विषय में उन्होंने कहा कि--आत्मा तीनों स्थूल, सुक्ष्म तथा कारण 
शरीर' तीनों अवस्था जाग्रत्‌ स्वप्न और सुषुप्ति से परे है । उसको प्रत्यक्ष करके दिखाया। जैले 
“जाग्रत, स्वप्नसुषुप्त्यादि प्रपञ्चं यत्प्रकारते। तद्‌ ब्रह्माहमिति ज्ञात्वा सवंन्थ्येविमुच्यते ॥ 
(केवतयोप०) जो तीनों शरीरों एवं तीनों अवस्थाओं को प्रकाशित कर रहा है, वह ब्रह्म है । अमरुक 
राजा के शरीर में प्रवेश कर प्रत्यक्ष दर्शाया कि आत्मा तीनों शरीरों से परे है। योगदर्शन में लिखा 
हे--“कायेन्द्रियसिद्धिक्षयात्तपस:'' (स०पा० 2143) अर्थात्‌ तप के प्रभाव से शरीर इन्द्रिय के मल 
का नाश हो जाता है, उससे योगी का शरीर स्वस्थ, स्वच्छ और हल्का हो जाता है तथा तीसरे पाद 
के इकतालीसवें और बयालीसवें सूत्र में बतलायी हुई काम-सम्पद्रूप शरीर-सम्बन्धी सिद्धियां प्राप्त 
हो जाती हैं एवं सूक्ष्म, दूर देश में और व्यवधान युक्‍त स्थान में स्थित विषयों को देखना, सुनना 
आदि इंद्रिय सम्बन्धी सिद्धि भी प्राप्त हो जाती है । “कायाकाशयोः सम्बन्धसंयमाल्लघुतूल समापत्तेशचा- 
काशगमसनम्‌ । इन्हीं सिद्धियों के वल पर परकाया प्रवेश, आकाश गमनादि होता हे । “स्थूल स्वरूप 
सुक्ष्मान्वयाथवत्त्व संयमाद्‌ भूतजयः (यो० द० ३।4 1-44) अर्थात्‌ स्थूल, स्वरूप, सूक्ष्म, अन्वय और 
अर्थवत्त्व इन पांचों प्रकार की अवस्थाओं में संयम करने से योगी को पांचों भूतो पर विजय प्राप्त 
हो जाती है । मण्डन मिश्र की धर्मपत्नी उभय भारती के पूछने पर काम की कलाएं कितनी हैं ? 
उनका स्वरूप कैसा है ? किस स्थान पर निवास करती हैं ? इत्यादि प्रश्‍न पूछने पर छः मास की 
अवधि मांगकर भगवान श्री शंकराचार्य जी ने मृतक अमरुक राजा के शरीर में प्रवेश किया-- 
“प्रविष्य कायं तमिमं परासोंनृपस्य राज्येऽस्य सुतं निवेश्य । योगानुभावात्‌ पुनरप्युपेतुमुत्कण्ठते सान- 
समस्मदीयम” । सं० शां० दि० सोपान 91771 ऐसा करने से पूर्व उन्होंने शिष्यो को अपने शरीर को 
रक्षा के लिए नियत कर दिया और “मोहमुद्गर” नामक ग्रन्थ की रचना कर उनसे कह दिया कि 
यदि राजा के शरीर में मेरे प्रवेश करने के बाद तुम देखो कि विषयों के प्रति आसक्ति पेदा होने के कारण 
मैं अपने उद्देश्य को भूल गया हुँ, तो मोहमुद्गर मुझे सुना देना । उसे सुनते ही मुझे बोध हो 
जाएगा । मैं राजा के शरीर को छोड़कर अपने पूर्व-शरीर को धारण कर लूंगा। इतना कहकर 
आचाय शंकर ने अपने स्थूल पांच भौतिक उस शरीर को त्याग कर सुक्ष्म शरीर से राजा के मृत 
शारीर में प्रवेश किया । शिष्यों ने अपने गुरु के प्राण-हीन शव को सुरक्षित रख दिया । अमरुक राजा 
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के शरीर में प्रवेश कर जाने के बाद जब शिष्यों ने देखा कि निश्‍चित अवघि बीत जाने पर भी गुरु- 
देव नहीं लौटे, तो वे समझ गये कि गुरुदेव को शरीर में ममत्व का आवेश हो गया है । र इस पर 
उन्होंने राजा के घर में घुसकर और श्री शंकराचार्य को उसी अवस्था में देखकर जिसका उन्हें डर था, 
उसी समय मोहमुद्गर का पाठ उन्हें सुनाया-- 


इलोक--का ते कान्ता कस्ते पुत्रः: संसारोऽयमतीव विचित्र: । 
कस्य त्वं वा कुत आयातः, तत्त्वं चिन्तय तदिवं प्रातः ॥ 


इसे सुनते ही आचाय शंकर'पूर्व शरीर में फिर लोट आये । शिष्यों ने यह देख कर दास भाव 
से गुरुदेव को प्रणाम किया। वहां से कामुंकता विषयक ज्ञान प्राप्त कर पुनः मण्डन मिश्र की सभा 
उपस्थित हुए । आसन पर बैठे तथा विद्वानों से घिरे हुए आचार्य शंकर के समीप जाकर सरस्वती 
उभयभारती ने कहा--सभा में मुझे न जीतकर कामशास्त्र में कथित काम कलाओं के जानने के लिए 
आपने जो प्रयत्न किया है, वह मानव चरित्र का अनुसरस मात्र है, अन्यथा आप सर्वज्ञ हैं। जगत 
में ऐसी विद्या नहीं है जो आपसे अज्ञात हो । अब मैं अपने निर्मल ब्रह्मलोक को अवश्य जाऊंगी । 


इतना कहकर सरस्वती ब्रह्मलोक चली गयीं और मण्डन मिश्र को संन्यास दीक्षा देकर आचाय शंकर 
अपना शिष्य बनाया । 


भगवान श्री शंकराचायं जी ने जो कुछ लिखा और कहा, वह शास्त्र-सम्मत, युक्ति प्रमाण 
समर्पित सिद्धान्त है। घमं और दर्शन की भारतवर्ष की ही नहीं अपितु संसार को महान देन है। 
उसी से भाज दाशंनिक जगत में भारत का स्थान ऊँचा है । आद्य जगद्गुरु भगवान श्री शंकराचार्य के 


द्वादशवर्षीय शताब्दी समारोह के उपलक्ष्य में अपनी शब्द-पुष्पाञ्जलि समर्पित करते हुए हरि ओइम 
तत्सत्‌ । 


|~ 


श्री शंकराचाय का काव्यमय उपदेश 


महामण्डलेशवर स्वामी दयानन्दपुरी 
वेदपाठी वेदाश्रम, चांदोद 


प्रचण्डपाखण्डविखण्डनोद्यतं, 
त्रयीशिरोऽत्यं प्रतिपादने रतम्‌ । 
बुधैन्तं योगकलाभिरावृतं, 
नमामि तं श्रीगुरु शंकरायंम्‌ ॥ 


बोद्ध आदि भवेदिक उग्र पाखण्डी मतों का खण्डन करने में उद्यत उपनिषद्‌ गीता ब्रह्मसूत्र रूप 
प्रस्थानत्रयीं के भद्वितीय ब्रह्मात्मतत्व के अर्थ का प्रतिपादन करने में तत्पर, बोधयुक्त ज्ञानियो के द्वारा 
नमस्कृत, निविकल्प समाधिरूप योग कला से युक्त उन सवेश्रोष्ठ जगदगुरु श्री शंकर स्वामी को मैं 
श्रद्धा भक्तिपूर्वक नमस्कार करता हूं । 


भाष्यकार का मंगलाचरण 


प्रज्ञानांशुप्रताने: स्थिरचरनकर व्यापिभिर्व्याप्य लोकान्‌ 

भुक्त्वा भोगान्स्थविष्ठान्पुनरपि धिषणोद्‌भासितान्कामजन्यान्‌ । 
पीत्वा सर्वास्विशेषान्स्वपिति मधुरभ्‌ङ्‌ मायया भोजयन्नो 
मायासंख्यातुरीयं परममृतमजे ब्रह्म यत्तन्नतोऽस्मि ।।1॥। 


(साण्ड्क्यकारिका सम्बन्धभाष्य) 


जो ब्रह्म अपनी चराचर व्यापिनी ज्ञान रहिमयों के विस्तार से सम्पूर्ण लोकों को व्याप्त करके 
जागृत अवस्था में स्थूल विषयों का भोग करके पुनः स्वप्नावस्था में बुद्धि से प्रकाशित वासना जनित 
सम्पूर्णं रश्मि भोगों का पान करके माया से हम सब जीवों को भोग कराता हुआ स्वयं (सुषुप्ति मे) 
आनन्द का भोक्ता होकर शयन करता है तथा जो माया से 'तुरीय' चौथी अवस्था वाला है जो परम 
अभृत और अजन्मा है, उस ब्रह्म को हम नमस्कार करते है । ॐ 
विशव की उत्पत्ति, स्थिति; लय करने वाले, संज्ञ, सर्वंशक्तिसम्पन्न परमानन्दस्बरूप, अ 
कंलासाधिपति भगवान्‌ महादेव ने केरल प्रदेशीय वेद-शास्त्रपारगामी--धर्मनिष्ठ शिवभक्त “शिव- 
गुरु” तथा उनकी धर्मपत्नी “आयंम्ब' या 'सती देवी की प्राथना से सनातनाथे वेदिक धमे का पुनरुद्धार 
करने की इच्छा से उसी ब्राह्मण दम्पति के यहां पुत्ररूप में अवतार ग्रहण किया । इनका नामकरण | 
“शंकर” हुआ; जो आगे चलकर भगवतपाद शंकराचार्य नाम से प्रसिद्ध हुए । इनकी प्रतिभा अद्मुत | Rr 
थी, योगसिद्धि प्रकाण्ड पाण्डित्य धनिष्ठा एवं ब्रह्मनिष्ठा जैसे दिव्य एवं भव्य गुणो के कारण थोड़े | 


92 


समय में ही आपका महान्‌ यश विइव में फैल गया, हजारों शिष्य-सेवक हो गये ॥ 1 
पर अद्वैत परक भाष्य किया । असंख्य स्वतन्त्र ग्रन्थ रचे । घूम-घूम कर धर्म प्रचार दे 9 ह 
असंख्य बोद्-जंन-मीमांसकों आदि के विद्वानों को पराजित करके वैदिक धर्मावलम्बी र भर 
समय में ही आचार्य शंकर ने देश की धर्मनीति तथा राजनीति को बदल कर सबको र ४ 
प्रतिष्ठित किया । धर्म की रक्षा के लिये चार दिशाओं में चार मठों की स्थापना की । म 5 र 
निर्माण एवं उद्धार किया, तीर्थो को पावन किया, पतित-ध्मन्तिरितों डा शुद्ध करके वेदिक व धर्म 
प्रतिष्ठित किया । अस्तु, इस छोटे से लेख में मैं आचार्य की जीवनी नहीं दे रहा हूं। मैं तो सबका 
घ्यात आचार्य के कल्याणमय उपदेश की ओर दिलाना चाहता हूं । आचार्य ने मानवमात्र की योग्यता 
ओर अधिकार को देखकर यथायोग्य उपदेश किया है जिसका पालन करने पर प्रत्येक मानव का कल्याण 
हो सकता है, इसमें संदेह नहीं है। 


श्रुति-स्मृति में ज्ञानी को ब्रह्मरूप माना है अतएव जैसे ब्रह्म के लिये कोई विधि-निषेध नहीं 
वैसे ही श्री शंकराचार्य ने ज्ञानी को विधिनिषेध से पर होने के कारण उसके लिये कोई कर्तव्य नहीं 
बतलाया । “निःस्त्रगुण्ये पथि विचरतः को विधिः को निषेधः ।” अतः आचार्ये ने कहा कि ज्ञानी ब्रह्म 
रूप हे अतः उसके ऊपर शास्त्र की आज्ञा या देवताओं का भी शासन नहीं है क्योंकि वह देवताओं 
का भी आत्मा हो जाता है। सबका द्रष्टा-साक्षी है तथापि वह्‌ प्रारब्धानुसार किसी कार्य में 
प्रवृत्त या निवृत्त हो तो भी उसको कोई हानि-लाभ नहीं, वह तो निर्लिप्त आकाशवत्‌ असंग ही 
रहता है। ज्ञानी के बाद दूसरा नम्बर उपासक का आता है। उपनिषद्‌ आदि वेदान्त का श्रवण 
करने पर भी बुद्धिमान्ध आदि किसी प्रतिवन्ध के कारण यदि अपरोक्ष ज्ञान उत्पन्न नहो तो उसकी 
उत्पत्ति के लिए मोक्ष फल साधक उपासनाओं का विस्तृत विवेचन आचार्य ने भाष्यों में तथा स्तोत्र 
ग्रन्थों में किया है । उपासना के अनेक भेद वेदान्तक्षास्त्र में आये हैं जो जिस गुण वाले ब्रह्म की 
उपासना करता है उसको उसी गुण विशिष्ट ब्रह्म की प्राप्ति रूप फल का प्रतिपादन उपलब्ध होता 
है । निर्गृण ब्रह्म की “अहं ब्रह्मास्मि” इत्याकारक अभेद बुद्धि से की गई अहंग्रह उपासना परिपक्व 
होने पर फल काल में ज्ञानरूप में परिणत हो जाती है जिससे उपासक को ब्रह्मभावापत्ति रूप मोक्ष 
पद प्राप्त होता है इस सिद्धान्त का आचार्य ने अनेक प्रकार से प्रतिपादन किया है। 


सामान्य बुद्धि वाले उपाप्तकों के मनोरथों की सिद्धि के लिए 
प्राचीनतम वेदिक साहित्य में वणित श्रीगणेश, शिव, 
देकर सगुण ब्रह्म की उपासना का खूब प्रचार किया 
गोविन्द, जगदम्बा आदि तथा गंगा, नर्मदा आदि 
को भगवदभिमुख करने का प्रयास किया, 


आचाय ने सनातन धर्म के 
शक्ति, सूर्य एवं विष्णु की उपासना का निर्देश 
तथा भिन्न-भिन्न शिव, विष्णु, कृष्ण, राम, 
देव-देवियों के अष्टकों के माध्यम से आम जनता 
यह आचार्य की महति उदारता है। 


पहले अग्नि होत्र, तप, दान आदि कर्मो के अनु 
सना, ध्यान भक्ति-योगाम्यास आदि के द्वारा चित्त 
का सेवन करके ब्रह्म एवं आत्मा का एकत्व लक्षण 


'ष्ठान से अन्तःकरण को शुद्ध करे, फिर उपा- 
को स्थिर करे इसके बाद शास्त्र और आचाय 
चान प्राप्त करके जीवन्मुक्त होकर विदेह मुक्त 
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होने का सार पूर्ण उपदेश देकर आचार्य ने केवलाईत सिद्धान्त जगंत के सामने रखा । ब्रह्म सत्यं 
जगन्मिथ्या जीवो ब्रह्मं व नापरः। यह कहकर सारे विश्व को चमत्कृत कर दिया । चारवाक, जेन- 
बौद्ध आदि नास्तिक मतों का जोरदार खण्डन करके न्याय, वैशेषिक, सांख्य-योग पूर्व मीमांसा आदि 
भेदवादी दर्शनों का उन्हीं की युक्तियों से प्रत्याख्यान करके उन्हें श्रुतिसम्मत मार्गे दिखया । और 
घोषणा की कि-- 


एकं वेदान्त-विज्ञानं स्वानुभूत्या विराजते। एकमात्र अद्वैत वेदान्त विज्ञान ही स्वानुभव 
द्वारा विराजमान (विशेष सुझोभित-प्रामाणिक एवं विजयी हो रहा) है । यद्यपि परमार्थं दृष्टि से 
आचार्य ने वर्णाश्रमामिमातियों के लिए तत्तद्‌ ब्रह्मणादि वर्ण एवं ब्रह्मचयं आदि आश्रमों के गुण-धर्मो 
के पालन का प्रतिपादन करके बैदिक परम्परा की रक्षा करके उसे सुदृढ़ किया है । ब्रह्मचारी 
आदि की व्याख्या आचार्य के शब्दों में ही पढ़िये-- 


्रह्माध्ययनसंयुक्तो ब्रह्मचयेरतः सदा । 

सर्व ब्रह्मेति यो वेद ब्रह्मचारी स उच्यते ।। 
ग्रहस्थो गुणसध्यस्थः शरीर गृहमुच्यते । 
किमुग्रेश्‍च तपोमिइच यस्य ज्ञानमयं तप: । 
हर्षामर्ष विनिम क्तो वानप्रस्थः स उच्यते ॥ 
हठाभ्यासो हि संन्यासो, नेव काषायवाससा । 
नाहं देहोऽहमात्मेति निश्चयो न्यास लक्षणम्‌ ॥ 


(सदाचारानुसन्धानम्‌) 


वेदाध्ययन से मुकत एवं ब्रह्मचर्य त्रत में सदा तत्पर तथा सब कुछ ब्रह्म है” ऐसा जो जानता 
है, वह ब्रह्मचारी कहा जाता है। 

सत्त्वादिगुणों से तथा तत्कार्यं जगत्‌ से जो मध्यस्थ (राग-द्वेष रहित-तटस्थ) रहता है, वह 
गृहस्थ है, यह शरीर गृह कहा जाता है जिसका ज्ञानमय तप है, उसको उग्र-तपों से क्या प्रयोजन ? 
जो हर्ष एवं अभष (ईर्ष्या) से मुक्‍त है, वह वानप्रस्थ कहा जाता है । केवल काषाय-वस्त्रसे ही 
संत्यास नहीं होता, किन्तु प्राणायाम, धारणा आदिका हठाम्यासपुवेक, “मैं देह नहीं हुँ किन्तु सै 
आत्मा हूं' यह दृढ़ निश्चय ही संन्यास का लक्षण है। 


मैं द्विज हूं, मैं काणो-कुङ्जा आदि कर्म का अनधिकारी नहीं हूं, मैं कमं का अधिकारी हूं 
ऐसे कर्माधिकारी के लिए आचार्ये ने जैसे संध्या, अग्निहोत्र आदि वैदिक कर्मों का विधात किया, 
बैसे मूढ़-बालक एवं स्त्रियों आदि को भी आचार्य ते कमं से वंचित नहीं रखा । पतितों एवं नीचों 
तथा निन्दितों को भी आचाये ते भगवद्भक्ति सदाचार--भगवान की स्तुति-प्रा्थेता मन्त्र-जप, 
सत्यपालन-धर्माचरण, दान, ब्रत एवं परोपकार का उपदेश देकर कृताथ किया है । अतः सारा जगत्‌ 
आचाय का ऋणी है । 


इस ऋण से मुक्त होने के लिए भाष्यकार जगद्गुरु आद्य श्रीशंकराचाये द्वादश शताब्दी 
समारोह महासमिति हरिद्वार के माध्यम से देश के कोने-कोने में ग्राम-ग्राम में द्वादश शताब्दी समो- 
रोह बड़े धूमधाम से मनाया गया । इस दवादश शताब्दी महोत्सव से सबसे बड़ा लाभ तो यह हुआ 
कि आचाय के काल के विषय में जो बहुत बड़ा मतभेद था---कि 12 सो वर्षं से लेकर 24 सो 


वर्ष तक आचायं का काल भिन्त-भिन्त दृष्टिकोण तथा भिम्त-भिन्त प्रमाणों से माना जाताथा वह 
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अब सर्वेसम्मति से बारहसो वर्ष का कॉले निश्चित हो गया। राष्ट्र ने भी राष्ट्रीय स्तर पर द्वादश 
शताब्दी मनाकर इसे पुष्ट कर दिया अब कोई भी व्यक्ति निःसन्देह कह सकता है कि आद्य शंकराचार्य 
12 सो वर्ष पूर्व हुए थे अब तेरह सौवीं शताब्दी का प्रथम वर्ष चल रहा ८ । भस्तु। 


उपर्युक्त केन्द्रीय महासमिति आगामी वि० सम्वत्‌ 2045 के प्रयाग में कुम्भ मेला के अवसर 
पर द्वादश शताब्दी का विशेष अधिवेशन करने जा रही है तथा उसी अवसर पर श्री आदि शंकराचार्य 
पर प्रकाशित ग्रंथ का विमोचन भी कराएगी । यह जानकर किसे प्रसन्नता नहीं होगी ? हम आचार्य 
के चरणों में श्रद्धा सुमन सह वन्दन करते हुए उन्हीं का एक उपदेश प्रद मनोरम पद्य देकर अपनी 
लेखनी को विराम देते हैं । 


वेदो नित्यमधीयतां तदुदितं कमं स्वनुष्ठीयताम्‌, 
तेनेशस्य विधीयतामपचितिः काम्ये मतिस्त्यज्यताम्‌ । 


पापौघः परिधूयतां भवसुखे दोषो5संघीयता-- 
मात्मेच्छा व्यवसीयतां निजगृहात्तूर्णं विनिर्गम्यताम्‌ ॥ 


का शीघ्र ही त्याग कर दो अर्थात्‌ संन्यास ग्रहण करो । ओउम्‌ शम । 


शिवः सवं' सववत्र । 
शुमं भवतु। 


vs 


चरित्र विशिष्ट आचार्य शंकर 


महामण्डलेइवर श्री स्वामी झिवेन्द्र पुरी जी महाराज 


आचारे शंकर का नाम स्मरण करते ही आपके जीवनचरित्र द्वारा भारत की एकता, संस्कृति, 
सभ्यता, धर्म, कमे, ब्रह्मविद्या, मोक्ष, ज्ञान आदि सभी के आदशं का चित्र सामने खिच जाता है। मनु 
जीने धर्म का दश लक्षण कहा है “घृति क्षमा हमोस्तेयं शौच मिन्द्रिय निग्रहः थी विद्या सत्यम क्रोधः 
दशक घर्म लक्षणम्‌" पर स्वयं धमं आचार्यं शंकर के रूप में इन दश लक्षणों के भण्डार सहित इस 
पुण्यमयी भारत में आज से दो हजार वर्ष पूर्व आये थे। मानव जीवन का सब आद गुणों से भरा 
यह व्यक्तित्व है । पूर्ण ब्रह्म परमशिव स्वयं शंकराचार्य रूप धारण कर जगत के समस्त जनों के उद्धार 
निमित्त अनेक सारगभित उपदेश किये हैं । न केवल आप अद्वैतियों के गुरु हैं, बल्कि सारा संसार के ज्ञान 
ज्योति गुरु हैं । 


गरीब या अमीर, विद्वान या अनयः, सबल या दुबल ब्राह्मण या ब्राह्मणोत्तर, कपटी या स्वच्छ 
हृदयी, बालक या युवा जो कोई भी आपके सम्पकं में आये उनके साथ सहृदयतापूर्ण व्यवहार किया । 
आचार्यं स्वयं उस स्थान पर पहुंच चुके थे जहां स्वार्थं का कोई भी चिह्न नहीं रहता, सब परमार्थं ही 
था । आपका जीवन परमार्थं साधना का दीघं व्यापनी परम्परा था । आप न केवल आदशंवादी थे बल्कि 
यथार्थवादी भी थे। 


आचार्य शंकर ब्रह्मनिष्ठ होते हुए भी, माया मोह से सर्वथा विलग होते हुए भी आपने लोक 
संग्रह के लिये धूम-घूम कर दूसरों का अज्ञान दूर कर ओर ज्ञान का प्रचार कर लोगों को सिखाया 
“अपने को पहचानाना सीखो।” 


आपके लिये आत्मसंग्रह व लोकसंग्रह या आत्मज्ञान सब एक ही था । आचारय शंकर लोक 
संग्रह के अवतार थे । आप ज्ञान की महिमा के प्रतिपादक होने पर भी उपासना के परम उपासक थे। 
वर्णाश्रम ध्म की मर्यादा को अक्षुण्ण रखने में आप सतत्‌ प्रयत्नवान एवं सफल रहे । आपने जिस वृक्ष 
का बीजारोपण किया था सो अच्छी तरह फूला-फला । भारत में वेदिक धर्म की प्रतिष्ठा, वेदों के प्रति 
श्रद्धा, ज्ञान के प्रति आदर, सारे भारत को आध्यात्मिक सूत्र से बांध करके संघटित कर एकता का रूप 
देना, इन सब का श्रेय आचायं शंकर को ही है। न केवल आप एक प्रौढ़ दाशंन्तिक, विरक्त सन्यासी, 
व्यवहार कुशल पण्डित, श्रेष्ठ कवि, सिद्ध पुरुष थे पर आपके जीवन चरित से आपके व्यक्तित्व का, 
भव्यता का, अलौकिक पाण्डित्य का, जटिल, कठिन विषयों का सरल-सरस सुबोध भाषा व काव्य 
प्रतिभा द्वारा सरल एवं सुबोध बना देने का उदात्त चरित का, माता के प्रति प्रोम व भक्ति का, गुरु- 
भक्ति का, साधारण जनों के प्रति सहानुभूति का, भू प्रतिष्ठा द्वारा सारे भारत की एकता का, भारत 
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के विभिन्न जनवर्गो की एकता का, दुखों को देखकर द्रवित हो जाने का, लोककल्याण के लिये अपने 
शरीर के त्यागने का, तीव्र मेधा शक्ति एवं मृदुल हृदय का सामंजस्य का, धर्म प्रतिष्ठा का, जिन 
सिद्धान्तों का प्रतिपादन किया जाये उन्हीं का व्यवहार दृष्ट्या पालन करने का, पुण्य क्षेत्रों को अपने 
प्रभाव से प्रभावित कर उसकी महत्ता फिर से जीवित कर अवंदिकों के चंगुल से मुक्त कराने का, 

सन्यासियों को संघबद्ध करने का, वेदिक सनातन धर्म के लिये महान कार्य करने का, चतुर्धामों में चार 
आम्नाय मठों की प्रतिष्ठा कर और उसे महानुशासन से बद्ध कर अपने से प्रचारित सत को भक्षुण्ण 
रखने का, आध्यात्मिकता के निदर्शन से संस्कृत साहित्य में एक देदिप्यमान रत्न बनने का वेदिक परम्परा 
को धरोहर रूप में सुरक्षित रखने का श्रेय शंकराचार्य को ही जाता है। 


आचार्य ने अपने विचारों से मानव विचारों की धारा पलट दी थी और आपकी गणना संसार 
के दार्शनिकों में आदर से लिया जाता है । आपके सभी ग्रन्थ ज्ञान व्यापक हैं । आपने अपने रचित 
ग्रन्थों में कहीं यह नहीं कहा “'मैं कहता हूं अतः तुम को इसे मानना ही होगा” ऐसा कोई बाध्यवचन 
नहीं है । आपका रचित भाष्य तके व न्याययुक्त है और हर प्रकार के शंकाओं का इससे प्रशासन हो 
जाता है । आपके भाष्य के पढ़ने पर भनःशान्ति एवं तृप्ति उत्पन्न होती है। आपने बौद्ध, जैन, पांचरात्र 
पाशुपात, न्याय, वैशेषिक, मीमांसा, शास्त्रों पर अधिकारपुर्ण विवेचना लिखी है । 


भारतवर्षं में इस समय जैसा वातावरण उपस्थिति हो रहा है उससे हमें प्रतिदिन भगवान्‌ 
शंकराचाय की याद आ रही है । आचार्य शंकर के पुनःआविभूत होने की प्रबल आकांक्षा उत्पन्न हो 
रही हैं, एक हजार वर्ष पूर्वं आचार्य शंकर नव युग के विधायक और धर्म की सनातन धारा के संरक्षक 
थे । आओ, भगवान्‌ । भाओ, भगवन्‌ । अपनी प्यारी भूमि पर एक बार पुनः दयादुष्टि दो । भारत माता 
आपके ही जैसे एक दिव्य तेजप्रज्ञ लाइले के लिये आंसू बहा रही है । 


भगवान्‌ शंकराचार्य की द्वादश शताब्दि महोत्सव समिति द्वारा किये गये उत्साहपूर्ण कार्य 
वस्तुतः स्तुत्य एवं प्रशंसनीय है । मुझे पूर्ण विश्वास है लोगों में भगवान्‌ शंकराचार्य द्वारा उपदेशित 
शास्त्रीय परम्परा के प्रति निष्ठा जागृत होगी । 


शंकरावतार की एक झांकी 


श्री स्वामी परमेइवरानंद सरस्वती, 
साधनासदन, कनखँले 


आचार्यश्षद्धर के आबिर्भाव से पहले ऐसा समय था, लो सनातन धर्मावलम्बियों के लिये बहुत 
कठिनाई का माना जाता था । 


इतिहासवेत्ता इस बात को भली-भाँति जानते है--उस समय वेदविहित धर्मकृत्यों का बहुत 
ही मजाक उड़ाया जाता था । 


“त्रयो वेदस्य कर्तारो धूतभाण्डनिशाचरा: 
वेद के कर्ता तीत हैं: धूते, भाण्ड निशाचर । ऐसे-ऐसे वाक्यों को उस समय जहां तहां सुनाया जाता 
था जिसको सुनकर आस्तिक व्यक्तियों का हृदय तड़प उठता । परन्तु उत्त समय का वातावरण ही 
एक ऐसा विषाक्त हो गया था--जो इसके विपरीत बोले वह मानो-अपनी मृत्यु को आमन्त्रण दे 
रहा हो । 


वेद यह सनातन है इसमें बतलाये साधनों से मनुष्य का कल्याण होता है, ऐसा बोलना 
अपराध माना जाता था । वेद की महिमागान करने वाले को दण्ड दिया जाता था। यज्ञयाग आदि 
सत्कमं तो बन्द ही हो गये थे । वेद का अध्ययन अध्यापन तो बहुत दूर हो गया था । देबधूजा भी कोई 
नहीं कर सकंता था । 

बंदरीनाथ, जगरंताथ, रामेश्वर, द्वारिका आदि घामों की पूजा बिल्कुल बन्द हो गई थी । 
कहते हैँ-त्रदरीनाथ भगवान्‌ की मूर्ति उठाकर आलकनन्दा नदी में फेंक दी थी । ऐसा अन्धकारमय 
समंध आ गंधा था । लोग धार्मिक कृत्यो से सर्वथा विमुख हो गये थे । इतना ही नहीं--तत्कालीत 
राजालोग भी वेदविमुख हो गये थे। जब राजा अवैदिक हो जाता है तो प्रजा का अवेदिक होना 
स्वाभाविक ही है। “यथा राजा तथा प्रजा” यह नियम है । 


उस समय के राजा सुधवा जब वेद विरोधियों के चंगुल में फंस गये तब एक राजकन्या के 
मुख से इन शब्दों का उच्चार हुआ “ नो मे वेदानुद्धरेत्‌” मेरे वेदों का उद्धार अब कौन करे ? सनातन 
घर्मियों के लिए यह समय बहुत कठिताई का था । उस समय के माने हुए विद्वान्‌ पण्डित-कुसारिलभट 
थे जब उन्होंने वेद की निन्दा सुनी तो उनको अर्सह्य वेदना हुई । जन उन्होंने वेदिकधम प्रचार करेना 
प्रारम्भ किया तो उनपर कितना भारी प्रहार हुआ जिसका वर्णन करना कठिन है। इतने पर भी छोढ़ा 
नहीं यथाशक्ति करते ही रहे। आखिर उनका शरीर वृद्ध हो गया । सोच रहे ये सनातन धर्म का रक्षण 


98 


केसे हो। वेसे यह बात निश्चित है कि सनातनवर्म का मुनोच्छेद कोई कर नहीं सकता । फिर भी 
धोर अन्धकार में जुगनु की तरह कहीं-कहीं पर ही दिखाई देता था । 

भारतवर्ष की ऐसी विषम परिस्थिति उपस्थित होने--“विष्णुब्रह्मं न्वदेवे रतनगिरि- 
तटात्प्रांथितो यो$वतीर्य'' इस उक्ति के अनुप्तार--सब देवताओं ने केलास पर्वत पर जाकर भगवान्‌ 
सदाशिव की प्रार्थना को--हे देवाधिदेव महादेव -आपने बिना वेदरूपी गौ का रक्षण कौन करेगा । 
यह विधामियों के आघात से मुच्छित हुई पड़ी है । देवताओं की यह प्रार्थना सुनकर आशुतोष भगवान्‌ 
प्रसन्‍त हुए और कहा मैं शीघ्र ही अवतार लूंगा । 

दक्षिण में केरलप्रान्त के कालटी ग्राम में एक पवित्र ब्राह्मण शिवगरु थे--पत्नी पतिव्रता 
आर्य्याम्बा थी । दोनों शंकर भगवान्‌ के परमभक्त थे। जब दोनों ने सन्तान प्राप्ति के लिए 
शंकर जी की आराधना की, तब शंकर भगवान्‌ ने वर दिया--मैं ही पुत्र रूप से आपके घर अवतार 
लूंगा । स्वल्प समय में ही आचार्य के रूप में प्रकट हुए । और-_“छन्दोधे नूं प्रकृतिमगमयत्सक्तिपीयष- 

अपनी अमूतमयी दिव्यवाणी से सिञ्चनकर-मृच्छित पड़ी हुई उस वेदरूप गौ को स्वस्थ 

बना दिया । 


इनके अवतार के विषय में अन्य बचन भी मिलते हैं-- 
“'व्याकुवन्‌ व्याससुत्राथं श्रृतेरथं यथोचिवान्‌ । 
श्रृतिन्यय्यः स एवार्थः शंकरः सवितानन 


अर्थात्‌ -वेदविरुद्ध अथं को ग्रहणकर अनर्थ को प्राप्त हुए योगों को देखकर तथा देवताओं की प्रार्थना 


सुनकर आचायरूप में अवतीणे स्वयं शंकर ही व्यास जी के सूत्रों की व्याख्या करते हुए जो श्रुति का 
अर्थं किया, वही यथार्थ है । 


इनके अतिमानव कार्यों को देखकर भी निइचय होता है आचार्य साक्षात्‌ शंकरावतार ही हुँ । 
जैसे लिखा है— 


अष्टवष चतुर्वदी द्वादशे सवंज्ञास्त्रवित । 
षोडशे कृतवान्‌ भाष्यं द्वात्रिशे मुनिरम्यगात्‌ ॥ 
आठ वर्ष को अवस्था में चारों वेदों को कण्ठस्थ कर लेना यह बिना अवतार के सम्भव नहीं । 


क वर्षे की आयु में सम्पूर्ण शास्त्रों में पारंगत होना यह भी कोई साधारण व्यक्ति का 
काम नहीं । 


और सोलहवें वषे में तो प्रस्थानत्रयी पर प्रसन्न गंभीर भाष्य की रचना कर दी-_जिसको 
देखकर बड़े-बड़े विद्वानु भी आश्चर्यचकित हो जाते हैं। 
बत्तीस वर्ष पूर्ण होते 


-होते सम्पूर्णं भारत में सनातन धर्म की स्थापना में 
पू' करके स्वधाम में 
पधार गये । पु 


जब इनके भाष्यों का अवलोकन करते हैं तो--मालूम होता शास 
सम्पूर्ण शास्त्र मानो करामलकवत हैं। 


इनमें अलौकिक शास्त्रज्ञान है--यह वात तो ब्रह्मसूत्र के ततीय अध्याय पहला सत्र 
“त्तवन्तरप्रतिपत्तो रंहृति संपरिष्वक्तः प्रशननिरूपणास्यम” 
) 


वज्ञान के अगाध समुद्र हैं। 


ळे - 


| 
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इस सूत्र पर वेदव्यासजी ने कितना गम्भीर शास्त्रार्थ हुआ--इससे जानी जाती है । 


तात्पर्ये--जो साक्षात्‌ ब्रह्मसूत्र निर्माता भगवान्‌ वेदव्यास हैं उनसे आठ दिन तक लगातार 
शास्त्रार्थे करता रहे और पराजित न हो--वह कोई साधारण मानव तो नहीं हो सकता । जब इन 
दोनों के शास्त्रार्थं का निर्णय नहीं हो रहा था तब पद्मपादाचायं महाराज को यह बोलना ही पडा-- 


“शंकरः शंकरः साक्षात्‌-व्यासो नारायणः स्वयम । 
तयोविवादे संवृत्ते किकर: कि करिष्यति ॥ 


अर्थात्‌--आचार्य तो स्वयं शंकर हैं ओर व्यास स्वयं नारायण हैं जहां उनका विवाद हो जाय वह 
मेरे जैसा सेवक क्या करेगा । 


इसी प्रकार मण्डन मिश्च के साथ शास्त्राथं के समय भी इनकी अलौकिकता का पता लगता है । 
मण्डनमिश्र साक्षात्‌ ब्रह्माजी के अवतार माने जाते हैं, और उनकी पत्ती उभयभारती सरस्वती की 
अवतार मानी गई है । इन दोनों को जो शास्त्रार्थं में पराजित कर दे वह कोन हो सकता है आप ही 
अनुमान करें । 


आचार्ये के ये सब चरित्र अलौकिकता के परिचायक हैं । शास्त्रज्ञान के साथ-साथ इनकी 
अलौकिक निष्ठा का उदाहरण भी मिलता है--इनके चरित्र में आता है--एक कापालिक था जो 
भरव जी की पूजा करता था । आचार्यं के पास आकर कहा--आप सन्त हैँ-अपने पास आये हुए 
को निष्फल नहीं लौटाते-इसलिए आपके पास आया हूं । आचार्य ने कहा क्या चाहते हो ? कापालिक 
ने कहा आपका मस्तक चाहिए, इसका हवन करके सशरीर स्वगे में चला जाऊंगा--यही इच्छा है। 


हमारे इष्टदेव की यह्‌ आज्ञा हुई है--तू किसी चक्रवर्ती राजा के या ब्रह्माजी के मस्तक से 
हवन करेगा तो सशरीर स्वर्ग चला जायेगा। हमको चक्रवर्ती राजा का मस्तक मिलना तो असंभव है । 
आप परोपकारी सन्त हैं। तत्वज्ञानी हैं आप मस्तक दे दें? आचार्य मुस्कराये और कहा--प्रातः 
्रह्ममुहृतं में जब में समाधि में होऊ गा तब आराम से आप मस्तक ले जाना । 

यहां आचार्यं को थोड़ा भी देहाध्यास होता तो कापालिक को इतना सहज उपाय न बताते, 
इससे इनकी अलोकिक ब्रह्मनिष्ठा से यह सिद्ध होता है। 

इनके जीवन की अनेक झांकियां ऐसी हैं जो इनमें अलौकिकता सिद्ध करती है । अन्य अवतारों 
से मिलती हैं। जैसे भगवान श्रीकृष्ण की लीलाओं में आता है। जब वे बहुत छोटे थे उनके यहां 
मालिन फल बेचने आई । श्रीकृष्ण फल लेने उसके पास गये-वह देखकर बहत आनन्दित हुई और 
भगवान्‌ के दोनों हाथों को फल से भर दिया । 


भगवान्‌ ने उसको ऐसा चमत्कार दिखाया -जब वह घर पर गई तो क्या देखती ! उसकी 


टोकरी रत्नों से भरी मिली । 


इसी प्रकार आचाय शंकर छोटी-बटुक अवस्था में एक ब्राह्मणी के घर भिक्षा के लिए गये । 
दरिद्रता के कारण जब देने को घर में कुछ भी न मिला तब बहुत कठिनाई से एक'सूखा जांवला दिया । 
परन्तु मनमें बहुत दुःख थी कि मैं आज अतिथि को सेवा न कर सकी, और कहा भी- है ब्रह्मचारी 
मैं आपको कुछ भी न दे सकी क्षमा । यह सुनकर आचार्य को बहुत दया आयी--चमत्कार यह किया | 
कि उसके आंगन में सोने के आंवलों की वर्षा करवा दी । इसी प्रकार अन्य भी-जेसे श्री बलरामजी | 
ने श्री यमुनाजी का अपने हल से आकर्षण कर अपने पास ले आये ओर जल क्रीड़ा की । | 
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आचार्यं शंकर भी पूर्णानन्दी को अपने घर के पास ले आये । प्रसिद्ध घटना ऐसी है--सातां 
आर्याय्यॉम्बा प्रतिदिन पूर्णानदी में स्तान करने जाती थी, नदी घर से बहुत दूर थी और माताजी का 
शरीर बहुत वृद्ध हो गया था। एक दित स्तान करके वापस आ रही थीं--रास्तेः में धूप के कारण 
चक्कर आगया और वहीं पर गिर पड़ीं । आचार्य शंकर को पता लगा आज़ मेरी माता को बहुत कष्ट 
हुआ है । उसी समय आचार्य ने पूर्णानदी की प्राथना की और आह्वान किया । दूसरे दिन प्रातः देखा 
तो उनके घर के समीप में बह रही है । ऐसा चमत्कार देखकर सबको आदइचर्य हुआ और यह बालक 
कोई दिव्य है ऐसा सबने माना । 


भगवान्‌ श्रीकृष्ण जैसे विद्याध्ययन के बाद गुरु दणिक्षा में मरे हुए गुरु पुत्र को जीवित करके 
दे दिया । 


उसी प्रकार आचार्य शंकर जब मुकाम्बिका क्षेत्र जा रहे थे रास्ते में एक ब्राह्मणी ने नमस्कार 
किया जिसका पुत्र अभी मरा था। आचार्य ने उसको दिया पुत्रवती भव । ब्राह्मणजी ने कहा अभी 
हमारा पुत्र मरा है आपका आशीर्वाद सफल कैसे होगा ? आचार्य ने दयादृष्टि से उसको देखा और 
प्राथना की कमण्डलू का जल उस पर छिड़का उसका पुत्र उसी तरह उठकर बँठ गया जैसे कोई 
सोकर उठा हो । 


ऐसे-ऐसे चमत्कार इनके जीवन में बहुत हैं जो असाधारणता सिद्ध होती है “अतः शंकरः शंकर 
साक्षात्‌, यह उक्ति सही है ।” 


इनके अवतार का मुख्य प्रयोजन वेदिक सनातन धर्म से विमुख हुए लोगों को--श्तिसिद्धान्त 
का यथाथ बोध कराकर पुन: वैदिक सनातन धर्म में प्रतिष्ठित करवाना था। वह कार्यं इन्होंने 


स्वल्प समय में ही अपनी अलौकिक प्रतिभा द्वारा, अलौकिक जीवन चरित्र द्वारा, सम्पन्त करके स्वरूप 
में प्रतिष्ठित हो गये । 


इस भारतवर्ष पर जितना उपकार आचायं शंकर ने किया उतना कोई नहीं ? मानवमात्र.पर 


इनका उपकार है । अतः मानवमात्र इनका ऋणी है । इनका प्रत्यु 
जे त्युपकार कौन कर सकता है? केवल 
इनके चरण कमलों में वन्दनमात्र है, इसी से प्रसन्न होवे--यही प्राथना है । है 


कुछ इनके उपकारों को याद करने के लिए इस वर्ष ई न 
इनके अनुयायी सन ने 
मिलकर इनकी “द्वादश शताब्दी” मनाई है । यार ता अत 


अर्थात्‌ इनके प्राकट्य को बारह सी वर्ष पूर्ण हुए । में 
क... [कद्‌ इस निमित को लेक अन्य 
देशों में लगातार दो वर्ष तक बहुत बड़े-बड़े महोत्सव मनाये गये । टी ह का 


हम सबते. इसी भाव से इनके, उपकारो का तथा. इनके गणों 
अपनी श्रद्धा व्यक्त करते हुए अपनी बाणी को, अपने जीवन को Co शक हक या 


इस्री (उपलक्ष्य में यह स्प्युऱिका भी प्रकाशित हुई है । इसको, भी पढ़कर. हि 
में इए अप ९ सिभ पढ़कर ज़िज्ञासुजन, 
चरण में श्रद्धा व्यक्त ,करते हुए अपना जीवन इताथं करेगे, यही आषा है अगम. ˆ आचाय के 


वेदार्थदृष्टा महान्‌ योगी : आचाये श्री शंकर 


श्री रामचद्ध शर्मा (श्राई० ए० एस०) 


कुलपति, गुरुकुल कांगड़ी विश्व विद्यालय । 


हिन्दू धर्म के सिद्धान्त और व्यवहार पक्ष की वैज्ञानिक व्याख्या के कारण आचाय॑ श्री 
शंकराचार्य को जगद्गुरू कहा जाता है । मानव मात्र को शाइवत मुक्ति का संदेश देकर उन्होंने चरम 
सत्य की प्राप्ति का द्वार सबके लिए खोल दिया। उनका संदेश था कि विश्व के विविथ पदाथ और 
प्राणियों में एक ही अविभाजित परमतत्त्व विद्यमान है । बादरायण के वेदांत सूत्रों की विशद व्याख्या 
में उनके सूक्ष्म, प्रौढ़, अकाट्य और वेदसम्मत चितन की गहरी छाप मिलती है । स्वामी विदेकानंद, 
स्वामी रामतीर्थ, महात्मागांधी, श्री अर्रावद, क्री रमण और ओर विनोवा ने उनकी अभूतपूर्व प्रतिभा 
के प्रति अगाध श्रद्धा व्यक्त की है । देश-विदेश का कोई दार्शनिक ऐसा नहीं जिसने पक्ष या विपक्ष में 
सोच समझ कर आचार्य शंकर की मेधा का लोहा स्वीकार न किया हो । श्री शंकर ने राष्ट्रीय एकता 
और अखण्डता के लिए चार मठों की स्थापना की । आध्यात्मिक ज्ञान के प्रचार-प्रसार के लिए यह 
एक दूरदर्शी निर्णय था । ऐसे युगपुरुष देदान्तद्रष्टा योगी श्री आचार्य शंकर के प्रति मैं भावभीनी 


प्रणामांजलि अपित करता हूं । 


शंकर जगतगुरु भी थे और आचार्य भी 
श्री लक्ष्मीकांत वर्मा 


शंकराचार्य एक युगपुरुष थे और उन्होंने अपनी प्रकांड प्रखर प्रतिभा एवं विवेक से पूवे 
युग के सारे विवादों की समेटा, उनका विवेचन किया । यदि वह इतना ही करते तो अनेकानेक 
दार्शनिकों , विद्वानों की भांति वह केवल एक वार्ताकार, भाषाकार, या टीकाकार के रूप में इतिहास 
पुरुष होकर रह जाते । अनेक विवादों को समेटने का काम और प्रत्येक मत को उसकी सीमा और 
विस्तार को रेखांकित करके यथास्थान उसको स्थापित करने का काम तो कोई भी प्रतिभासंपन्न विद्वान 


थे। जैमिनी, पातंजलि अनेक के अतिरिक्‍त मत-मतांतरों में पुरी बौद्धिक परंपरा बंटी हुई थी । ऐसा भी 
लगता है कि कमकांड ने पुरी वेदिक आस्था से ईश्वर की सत्ता को ही निकाल बाहर किया था। कुमा- 
रिल भट्ट ने जैमिनी के सूत्र “हवि प्रधान है कि देवता” की व्याख्या की और हवि को प्रधान मान कर 
अनेक प्रकार के मतों को पनपने का कारण बना दिया था । बादरायण के ब्रह्मसूत्र को लेकर ही अनेक 
विवाद थे । सारांश यह कि इतना बिखराव था कि उसमें से सत्य पहचानना ही कठिन था। जहां मीमांसा 


यम, नियम, धारणा, घ्यान, समाधि तथा आत्मसाक्षात्कार का ढूंढ एक दूसरे प्रकार का था । शावर मत 
ओर आत्म साक्षात्कार के सगण और निर्गुण तत्व पर भी विवाद था । और इन समस्त विवादों का कोई 


£) 


से उस सनातन परंपरा की तलाश थी जो बिभिन्नता में विवेक पूर्ण संतुलन पैदा करती है । 


यदि हम यह मान भी लें कि शंकराचार्य का उदय वौद्ध धर्मे के बाद हुआ (जिसके विषय में 
विवाद है) तो बौद्ध धर्म की गुह्य साधनाओं, बज्यानियों के अनेक रूपों 
हीनता, अस्थिरता और पाथिवता को इस सीमा तक वढ़ा दिया थाकि समाज की रीढ़ 
जगत, आत्मा और परमात्मा, परा भोर 
अपरा, विद्या और अविद्या को लेकर ऐसे पाखंड उत्पन्न हो गए थे जो वेद, वेदांगों, उपवेदों, इतिहासों 
और पुराणों को नकार कर चलने की ही दिशा लक्षित करते थे किन्तु सभी यह अनुभव करते थे 


तांत तकं सम्मत सत्य भी अधूरा लग रहा 
जो हमें अपने मूल से जोड़ती है, यह 
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वहो निरतरता का बोध था जो कहीं खंडित हो रहा था1॥ सत्य तो. सबके पास थे लेकिन ऋतु किसी 
के पास. नहीं था अर्थात्‌ ऐसी सत्य की धारा, जो सत्य, अर्धसत्य, काल सत्य के अवरोधों को काट कर 
या उसके बीच से अखंड, अद्वितीय, चिरन्तन निरंतरता का रास्ता खोल सके। आदि शंकराचार्य का 
सबसे बड़ा योगदान यह रहा है कि उन्होंने वेद वेदांग, उपबेदों और इतिहास की गति को एक साथः 
जोड़ कर देखने की दृष्टि ने यह विवेक भी दिया जिसे उस सनातनता को पहचानने की क्षमता पैदा 
हो जो कालजयी है, अखंड है, चिरंतन है और अपने शाइवत मूल्यों के आधार पर सनातन है । 


जैसा कि कहा जाता है कि अपनी 32 वर्ष की अल्प आयु में उन्होंने पांच प्रकार के पराक्रम 
किए । वेदों और उपनिषदों की व्याख्या, भाष्य में उन्होंने अद्वितीय प्रतिभा दिखाई, पूर्वं मीमांसा के 
वेद सूत्र, ब्रह्म सूत्र की प्रामाणिकता एवं अनेक विवादों में सत्य का दर्शन कराने के विद्वतापूर्ण पराक्रम 
के साथ-साथ उनमें आचार्येत्व था, जिसके आधार पर उन्होंने आत्मसत्य को दूसरों तक प्रेषित किया । 
तीसरा पराक्रम था संस्थापन का। चौथा था उस वेच,रिक दार्शनिक एकत्व बोध को मानसिक सत्य 
के रूप में व्यक्ति-व्यक्ति और घर-घर में पहुंचाने का । पाँचवां पराक्रम था भारतीय दर्शन को एक 
स्वरूप और आकार देने का । इन्हीं पाँचों पराक्रमों के आधार पर वह युगप्रवतक भी हुए और जगत 
गुरू भी हुए । उनकी इस विलक्षणता का ही यह फल है कि हम आज अपने आपको पहचानने और 
पहचान करवाने में समथ हैं । 


शंकराचार्य के पूर्व का भारत बौद्धिक अजीणंता से त्रस्त था । इस अजीणेता को हम बुद्धि 
विलास भी नहीं कह सकते क्योंकि जिज्ञासाए' जितनी भी थीं वह केवल जिज्ञासा के लिए नहीं थीं । 
वह मूलतः 'अथातो ब्रह्म जिज्ञासा से ही प्र रित थीं लेकिन भावों को अनुभवों और अनुभवों को 
अनुभूतियों तक पचा कर पहुंचाने की क्षमता ही जैसे समाप्त थी । शंकर ने मंथन किया । 
मीमांसा से कर्म कांड भी लिए, ईश्वर और ब्रह्म के साथ यज्ञ और यज्ञ के देवताओं को उन्होंने स्वीकारा 
तो सही पर निगुण निराकार ब्रह्म की सत्ता अखंड अद्वितीय रखी, सांख्य के प्रकृति और पुरुष में से 
प्रकृति के विद्या रूपों में से विद्या शक्ति को और पुरुष तत्व के पंच देवताओं को भी उन्होंने स्वीकारा, 
सगुण के परा और अपरा रूपों में से परा को तो उन्होंने आत्मानंद के रूप में लिया किन्तु अपरा 
(शारीरिक) को उन्होंने कहा कि आत्मा जब तक अपरा के बस में होती है वह मुक्‍त नहीं हो पाती । 
यहाँ भी उन्होंने परा को विद्या और अपरा को अविद्या के रूप में त्याज्य बताया । शंकर की विद्वता 
और उनका विवेक इस अर्थ में अद्वितीय था । 


आधुनिक चिन्तकों में से कुछ को यह भ्रम होता है कि शंकर दर्शन संसार को महत्व नहीं 
देता और वह केवल ब्रह्म सत्य को ही परम सत्य के रूप में स्वीकार करते हैं ॥ जहाँ तक उनके इस 


कथन का संबंध है वह तो भारतीय दशन का केन्द्रबिन्दु हे । यह संसार माया है, भ्रम है । स्वप्न होते 


हुए संसार में निस्संग होकर जिया जा सकता है। केवल संसार को देखने की दृष्टि बदलनी पड़ेगी । 
दृष्टि बदलने से संसार से जीवन का संबंध भी बदल जाएगा । और इस बदली हुई दृष्टि के अनुसार 


जीने का तरीका भी अपनाया जा सकता है। यदि हुम यह मान लें कि इस संसार में जो कुछ भी 


देखने, सुनने अनुभव करने में आता है वह ब्रह्म की ही अभिव्यक्ति है तो फिर इस ब्रह्ममय संसार को 
जीव के साथ, जीव को संसार के साथ जीने की सही दृष्टि मिल सकती है । 


शंकर को चिता थी उस आर्य परंपरा को जिसे वेदों ने दिया था ओर जो पिंड और ब्रह्मांड से 
लेकर चेतन और जड़ में जीव और आत्मा में, जीव और जीव में, सत, चित आन्नद में सब में 
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और+/साक्ष्य' के सोथ उंस सुजनशील तत्व कोःनिरंतर गतिशील बनाए रखने की जो संपूर्ण ज्ञान हा 
विवेक को संयत भीर सुसंस्कृत करता है। संनातनता की (वृष्टि, काल की गतिशीलता, र 
ब्रह्मांड के एकत्व के'प्रति जागरुक रहना ओर सत्य'एवं ऋतु की पहंचात को अपने का व्यक्तित्व 
में, होते से, कमं में जीग्र त किए रहनी ही 'संनातनता-है। संनातनता वह है जो का होकर समस्त 
विकच 'में 'व्याष्त है। शंकराचार्य को जो विश्ेषःचिन्ता थी वह यही ज्ञान की शक्ति थी । विभिन 
विवादों, मत मतांतरों में'सत्य की यह पहचान क्षीण हो रही थी । 


शंकर ने जहाँ भपने शास्त्रीय विवेक से ज्ञान के क्षेत्र को आलोकित किया है, वहीं उस ज्ञान को 
आंगे बढ़ाने के लिए एक ऐसे आचाय की भूमिका भी निभाई है जो उस ज्ञान को सब में समान रूप'से 
आचरित करने की दृष्टि देती है। इसके लिए शंकराचार्य को अनेक शास्त्रार्थ करने पड़े और बहुत से 
दुगं भी ध्वस्त करने पड़े जो अपने-अपने क्षेत्र में अडिग लगते थे । 


सनातनता के ऊपर जो विद्वानों के दृष्टिदोष के कारण निरन्तर आधात हो रहे थे उससे 
बचाकर प्रे भारत को जोड़ा । यह वही कर सकता है जिसमें ज्ञान तो हो ही पर ज्ञान के साथ पांडित्य 
और पांडित्य के साथ आचार्य॑त्व अर्थात्‌ दीक्षित एव प्रेरित करने का भी गुण हो। केवल इतना ही 
काफी नहीं है । आचार्यंत्व के साथ गुरुत्व भी होना आवश्यक है। आचार्य ही जब शब्द ज्ञात के आगे 
साक्षात्कार भी कराने का गुर जानता है तभी बह गुरू भी होता है। यही नहीं गुरू से भी आगे वंह 
स्वयं भी देवत्व प्राप्त कर लेता है । शंकर के पूर्वं जो जगतगुरू का संशोधन है और शंकर के अन्त में 
आचार्य का सम्बोधन है इन दोनों के संपुट में ही शंकर की आभा हे । वही शंकर का अद्वैत भी है 
और द्वैतादवैत का स्वरूप भी है । यद्यपि आचार्य शंकर की प्रतिष्ठा अद्वैतवाद को लेकर की जाती है 
फिर भी ज्ञान और भक्ति के प्रवाह में वह अह्वत कंसे द्वतद्वात हो जाता है, यह स्वयं में अद्वितीय 
अनुभव है। 

ज्ञान और भक्ति दोनों के आधार पर देवताओं को स्वीकार करके आचार्य शंकर ने जैमिनी के 
उस सूत्र को अस्वीकार कर दिया जिसकी व्याख्या कुमारिल भट्ट और मंडन मिश्र ने यह कह कर की थी 
कि यहां हवि मुख्य है, देवता नहीं क्योंकि हवि के अधीन हैं इसलिए वह मुख्य नहीं है । उनकी भ॑बिंत 
भी शंकर को एक अद्वितीय गुरुता प्रदान करती है और यह सिद्ध करती है कि वह केवल एक दार्शंतिक 
और विवेचक रूप में आचाय नहीं थे वरन गुरु भी थे और गुरु से भी आगे वे एक उपासक भी थे। 
आचाय शंकर ने तो देवता को पुनस्थापित किया है । 


देवत्व स्थापना के साथ संघ स्थापना भी आचार्य शंकर के पराक्रमो में से एक है। आचार्य 
शंकर ने देखा कि सनाततता पर जो समय-समय पंर आक्षेप होता रहता है उससे मुक्ति पाने का एक 
ही साधन हे और वह यह कि देश के चारों दिशाओं में इसकी अजेस्रधारा निरंतर प्रवाहित होती रंहै। 
इसी दृष्टि से हिमालय में बद्रिकाश्रम का ज्योंतिमल द्वारिका में शारदापीठ, कांची में कामकोटि और 
पुरी में गोवर्धन पीठ की स्थांपना की । भारत के एकात्म भवि को दृढ़ करने के लिए उन्होंने बद्रिका्रम 
में दक्षिणात्य, कांची में उत्तर भारतीय, पुरी में गुजराती और द्वारिका में जगन्नाथ पुरी के ब्राह्मणों को 
पुजारी बनाया॥ दक्षिण से समुद्र का जल और उत्तर से गॅगा जल लेकर आज भी जो कांवर चलते हैं 
और इन जलों को हिमालय और मागर से जडते हैं यह चह आध्यात्मिक और दार्शनिक एंव सांस्कृतिक 
हव्य जिसके सूत्र में वह भारत की एक्तात्मकता को प्रतिष्ठित करना चाहते थे । आज की राजनीतिक 
व्यवस्था इस आध्यात्मिक और सांस्कृतिक दृष्टिके बिना देश की राजनीतिक एकता को स्थापित करते 
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में लगी है किन्तु यह कार्य राजनीतिज्ञों से न-कभी:हुआ है और न होगा । यह. तो कोई आध्यात्मिक 
“सांस्कृतिक आचार्य द्वारा ही 'संभव-हो*पाएगा । 
ऋषित्व की आरं परंपरा को गहराई से जांनने और संमझनें की' अंपूर्व दृष्टि :उंनके'पास थी । 
"जिस समय उनका जन्म हुआ भारत में वंह आपं परंपरा कहीं अमण परंपरा से घिरी “थी: तो कहीं 
मीमाँसा और कमं के तंकजाल में उलझी 'थी । शंकर “को 'अन्तदु ष्टि उनकी 7विद्वता भर उंनकी 
संगठन शक्ति ने जिस प्रकार सारे बीदलों और धु/घ को “छाँट कर सॉफ किया भवह स्वंय में एक नए 
प्रवेक की अंदम्य शक्ति का परिचायक है । ऐसी ही दशा-शायद महाभारत के अन्त में भी.हुई होगी। 
“जिसके कारण व्यास ने झांति पर्वे में यह कहा' कि: 


नास्ति तस्मत परतर, पुरुषाद्‌ बे सनातनात्‌ 
नित्यं हिं नास्ति जगति भूतम्‌ स्थातंवा' जंगंमम 
ऋते तमेक पुरुषं वासुदेवं सनातनं 
सर्वमूतात्म भूतो हि वासुदेवो महाबलः 
शांति पं, अ० 339, इलोक 31-32 


यइ बात शंकराचाय का गुणगान करते हुए ही लिखी जाती हैं कि उन्होंने भारत में बौद्ध धम 
के पांव उखाड़ दिए और उंस समय प्रचलित अवैदिक मत मतांतरोंकी जड़ें खोरं कर रख दी। लेंकिन इस 


“निरूपण में उनका गुणगान कम, अपकीति ही ज्यादा है । ` शास्त्रांथे के लिए चुनौती देते और अपनी 


'युक्तियों से प्रतिपक्षी को निरुत्तर करते शंकराचार्य चमकते रहते है । लेकिन साथ ही इस प्रश्‍न को भी 
मौका देते हैं कि अपने से भिन्न मत रखने वालों को जीतने की आवश्यकता उन्हें क्यों अनुभव हुई ? 


"कयां शंकराचाय इतने संकीर्णं थे कि उन्हें दूसरे विचार का अस्तित्व'भी असह्य था और वें जहां कहीं 


उसे देखते, मिटाने के लिए आकुल होने लगते थे ? 


शंकराचार्य ने बौद्ध और जैन विद्वानों से ही शास्त्राथे नहीं किए, वेदिक परंपरा के लोगों को 
भी ललकारा । जो विवरण मिलते हैं, उनके अनुसार न्याय, मीमांसा वेशेषिक और योग के अलावा 


तंत्र, पंचरांत्र, पाशुपत, कापालिक, शाक्‍तमत और गणपत्य संप्रदाय के आचार्यों से भी उनके शास्त्रार्थ 


हुए । इस समय प्रचलित परिभाषाओं और विभाजन को मानें तो इनमें से बौद्ध और जेन को छोड़कर 
कोई भी संप्रदाय अवैदिक नहीं था । यह माने कि अंवेदिक मत मतांतरों को उखांड़ फेकता ही आचायं 
शंकर का उद्देश्य था, तो उन्हें वैदिक परंपरा के इन लोगों को क्यों चुनौती देना पड़ी ? 


शंकराचार्य के समय में बौद्धों, जैतों भौर शैदिक मतांनुयायियों में ऐसा कोई टकराव नहीं था 
कि किसी को किसी के विरुद्ध अभियान छेड़ता पड़े । मतभेद रखने और अपना मार्ग चुनने की पर्याप्त 
„छूट मिली हुई थी और लोग आसानी से कर्मकाँडों का त्याग कर बुद्ध की परंपरा में दीक्षितं हो संकते 


थे और बुद्ध के अनुयायी भी ब्रह्मण कुलों में स्थान पा लेते थे । जो लोग कहते हैं कि बौद्ध धर्म 
“ब्राह्मणों और बेदों के प्रति रोष का उभार था और यह उनके द्वारा दबाए कुंचले लोगों में फला फूला, 


उन्हें बौद्ध आचार्यो की परंपरा पर दृष्टि दौड़ानी चाहिए । इसे संगठित करने, शास्त्र लिखने और इसका 


बच्चन विंकंसित क॑रनेःवाले'आचायों "में अधिकांश ब्राह्मण कुलों सेःही आण थे । «सबसे महत्वपूर्ण 


“अनुषिटक मिलिंक प्रशता के स्चयिता तागसेन/बह्मण 'थे, आचाये अश्वघोष अयोध्या के ब्राह्मण कुल में 


जजन्मे 'थे;- बो द्'दर्ञन केऽप्रवतंक नागू तं ब्राह्मण थे और बौद्ध साहित्य 'के साथ वेदिक वांग्मय पर भी 
«उनका उतनाष्ही' अर्घिका र था ।'असंग, वसुबं धु, दिड़नाग-घर्मकीति, शांत संक्षत, “शंकर स्वामी आदि 


आचायं ब्राह्मण परिवारों से ही आए थे। 
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यद्यपि खंडन मंडन की परंपरा उन दिनों विद्यमान थी पर उसमें ऐसी आक्रामकता नहीं थी कि 
दूसरे का अस्तित्व ही मिट जाए । खंडन मंडन आदान-प्रदान के स्तर पर ही होता था और उससे 
चिंतन के नए आयाम उद्घाटित होते थे । वात्स्यायन के “न्याय भाष्य' दिडनाग का 'प्रमाण समुच्चय' 
धर्मकीति का 'प्रमाणवातिक' जसे दर्शन ग्रंथ खंडन मंडन से उत्त जित हुई चिन्तन प्रक्रिया के ही परिणाम 
हैं | ये ग्रंथ अब से दो हजार साल पहले ज्ञान के क्षितिज छू लेने का प्रमाण और यह कतई नहीं कहा जा 
सकता कि खंडन मंडन के पीछे असहिष्णुता या संकीणेता की भावना रही होगी । 


शंकराचार्य जेसी विभूति के बारे में तो इस संकीर्णता की कल्पना ही नहीं की जा सकती । 
उन जसे करुणावान व्यक्ति इतिहास में विरले ही दिखाई देते हैं, जो अपने शत्रू तक का अनिष्ट चिन्तन 
नहीं कर सकता । उल्लेख मिलता हे कि उनके एक वैरी आचार्यं अभिनव गुप्त ने उन पर कृत्या का 
प्रयोग किया था । इसी तांत्रिक प्रयोग के कारण उन्हें भंगदर रोग हुआ । पता चलने पर उनके शिष्यों 
ने अभिनव गुप्त को दंडित करना चाहा पर आचार्य ने उसके प्रति कटुवचनों तक का प्रयोग नहीं करने 
दिया । कहा, सब जगत्रियंता की इच्छा है । 


एक और उल्लेख में वे उग्र भरव कापालिक को अपना मस्तक देने के लिए तैयार हो जाते 
हैं । कापालिक ने उन्हें सामान्य यति मानकर अपनी तंत्र साधना के लिए यह याचना की । मस्तक देने 
से किसी को मोक्ष लाभ हो सकता है, यह सोच कर ही आचार्य अपने बलिदान के लिए तैयार हो गए। 
वह तो ऐन वक्‍त पर उनके ब्रिष्य पद्यपाद ने उग्र भरव का ही शिरच्छेद कर दिया, नहीं तो आचार्य 
अपनी बलि चढवा ही चुके थे । आचार्य शंकर के जीवन चरित में ऐसी कितनी ही घटनाएं मिलती हैं, 
जो उनके परम करुणावान व्यक्तित्व का परिचय देती हैं । ऐसी करुणावान विभूति के इतना कठोर होने 
की कल्पना ही नहीं की जा सकती कि शास्त्रार्थ में हारे व्यक्ति को खौलते तेल के कड़ाह में छलांग 
लगाने के लिए कहें और इसके लिए बाध्य करे । 


शंकराचार्य के प्रमुख प्रतिपक्षी बौद्ध बताए गए हैं। माधवाचार्य ने 'शंकर दिग्विजय” में भी 
लिखा है कि उनके तेज प्रताप से बौद्ध न जाने कहां लुप्त हो गए । उनका दिखाई देना उसी तरह बंद 
हो गया, जेसे सूरज निकलने पर जुगनु कहीं नहीं दिखाई देता । माधवाचार्य ने अपने काव्य में बौद्ध 
सांख्य का प्रयोग किसी मतानुयायी के लिए नहीं बल्कि कोरे बुद्धिवादियों के लिए किया है । अन्यथा 
शंकराचार्य के बाद शताब्दियों तक भारत में बौद्ध धर्म का प्रचार रहा। और यदि शांकर मठों की 
परंपरा माने तो बौद्ध धर्म का व्यापक प्रचार प्रसार तो आचार्य शंकर के बाद ही हो सका । 


शांकरमठों की परंपरा के अनुसार आचार्य शंकर का काल दो हजार से ढाई हजार साल पहले 
तक स्थिर होता है । बौद्ध प्रभाव के व्यापक विस्तार का काल इस के बाद काही है। अगर उन्हें 
सातवीं आठवीं शताब्दी में हुआ मानें तो भी बौद्ध धर्म उन के समय में भारत से तिरोहित नहीं हुआ 
था । भचा शंकर के बाद ग्यारहवीं शताब्दी तक भारत से बौद्ध भिक्षुओं के दूसरे देशों में जाने और 
धर्म प्रचार करने का उल्लेख मिलता है। उदंतपुरी और विक्रमशिला जैसे विद्यालय शंकराचार्य के बाद 
ही आरंभ और विकसित हुए । 


आचार्य शंकर के गुरुमह गौड़पादाचाये अटत सिद्धांत के प्रवर्तक थे लेकिन वे बुद्ध के भकत 
भी थे । मांडूक्य उपनिषद की कारिका में चतुर्थ प्रकरण में उन्होंने भगवान ब॒द्ध की वंदना की है । 
शंकराचार्य के अद्वैतवाद और बौद्ध दर्शन के शून्यवाद में तो पूरा साम्य बताया ही जाता है । उन्हें 
स्वयं प्रच्छन्न बौद्ध/ कहा जाता है। इतता कुछ होने पर आचाये शंकर को बौद्ध धर्म का वैरी नहीं 
कहा जा सकता । 


वैदिक परंपरा में भी शंकर को पांचरांत्र, पाशुपत, सदेव शाक्त आदि मतों का आलोचक 
बताया जाता है। उन्होंने अपने समय के विभिन्न साधना संप्रदायों के आचार्यो और विद्वानों से शास्त्रार्थ 
किए लेकिन इसका अर्थ यह नहीं है कि वे उन मतों के भी विरोधी थे। शंकराचार्य ने तांत्रिकों और 
कापालिकों के छक्के छुड़ाए, लेकिन वे स्वयं “मंत्र शास्त्र” और तंत्र विद्या के ममंज्ञ थे । उन्होंने 'सों दयं 
लहरी” और 'प्रपंच सार जैसी रचनाएं की । अपने मठों में श्रीविद्या की पुजा अर्चना का विधान किया 
और स्वयं भगवती त्रिपुरा की अनन्य उपासना तो की ही। 


शेव आचार्यों से शास्त्रार्थं कर उन्हें परास्त किया लेकिन स्वयं उनकी वाणी शिव की स्तुति में 
सुरसरि की तरह बही । पांचरात्रों को उन्होंने चुनौती दी लेकिन स्वयं विष्णु सहस्रनाम पर टीका लिखी, 
भर “भजगोविंदम जैसे स्त्रोत्र' थे। शाक्तों और गाणपत्यों से शास्त्र चर्चा के लिए सदेव तैयार 
रहने और हर बार उन्हें परास्त करने के बाद उन्होंने दुर्गा, काली, सरस्वती और गणपति के स्रोत 
गाए । 


शंकराचार्य मीमांसकों को परास्त करते हैं लेकिन कुमारिल भट्ट से ब्रह्मसूत्र पर अपने भाष्य 
का वातिक लिखने का अनुरोध भी करते हैं । बोद्धो के बाद उनके सब से ज्यादा शाख्रार्थ भीमांसकों से 
ही हुए और कुमारिल भट्ट मीमांसा के सबसे बड़े आचार्य थे। उनसे वातिक लिखवाने का अर्थ है कि 
विचार या दशन से विरोध नहीं है तुषालन में जलते हुए भट्टाचोर्य को वे बाहर आने और जल चुके 
शरीर को मंत्र बल से पूर्ववत्‌ कर देने के लिए कहते हैं । कुमारिल भट्ट प्रतिज्ञा और शिष्य के धर्म की 
दुहाई दे कर बाहर तो नहीं आए पर अपने सुयोग्य शिष्य मंडन मिश्र को जरूर बता दिया कि वह इस 
काम को दक्षता से कर सकते हैं। 


शंकराचाय के तेज और पांडित्य से योग के आचार्यं भी पराभूत होते हैं लेकिन योगसूत्रों के 
रचियता पंतजलि का आशीर्वाद उन्हें ही मिलता है । अद्वैत मत के प्रचारक शंकर भक्तिमार्ग के विरोधी 
दिखाई देते हैं, लेकिन उन्होंने भक्तिभाव से भरी रचनाएं दी, जिन्हें पढ़कर शुष्क हृदय में भी रस का 
स्रोत फुट पड़े उनके आगे नैयायिकों के पेर नहीं टिकते परंतु उनके चितन ने न्यायशा्त के नए क्षेत्र 
खोले । 


इतना होते हुए भी आचार्य शंकर को किसी मत मतांतर का विरोधी किस आधार पर कहा जा 


सकता है । हालांकि इसमें एक विरोधाभास भी है कि जिस आचार्य को उन्होंने परास्त किया, उसी के 
मत ओर इष्ट को बाद में प्रतिष्ठित भी किया । अगर उस मत से कोई आपत्ति नहीं थी तो निरर्थक 
तकयुद्ध क्यों लड़ा ? शंकराचार्य की महानता इसी प्रश्‍न के उत्तर में निहित है । 


अद्वौ त वेदांत की प्रतिष्ठा करते हुए भी शंकराचार्य ने दूसरे मतों की आलोचना नहीं की। इस 
के विपरीत उनकी भी पुष्टि ही की क्योंकि कोई भी मतवाद अलग नहीं है। अलग-अलग रुचि और 
प्रकृति के लोग भिन्न-भिन्न मागे अपना कर अपने गतव्य तक पहुंच ही जाते हैं । इसलिए एक दूसरे से 
विपरीत और अलग दिखाई देने वाले मार्गो में वस्तुतः कोई विरोध है नहीं । Rp के ससय 
में मत मतांतर तो एक ओट बने हुए थे, जिनकी आड में अपनी विकृत वासना, को खुल कर खेलने 
दिया जाता था । मतवाद की ओट में स्वेच्छाचार को शंकराचार्य ने पाखंड का नाम दिया है और उन 
की लड़ाई इस पाखंड से ही थी । 


बौद्ध धर्म में तब तक कई स्वेराचारी तत्व घुस गए थे । मध्यम मार्गे के नाम पर व्यभिचार 


और राजसी भोग विलासों की खुली छूट हासिल कर ली गई थी । भगवान बुद्ध के 'शुन्य ओर 'करुणा' 
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के;आदर्शो को, प्रज्ञा और उपाय की संज्ञा दे दी गई थी और नर नारी को. उनका प्रतीक बना कर मद्य 
मंथुन को ही मुक्ति का मार्गे बताया जाने लगा था। शंकराचार्य को लोक ओर वेद की पुनप्रतिष्ठा 
करनी थी । इसके लिए इन प्रवृत्तियों को चुनौती देना तो जरूरी था ही । 


तप तितिक्षा से शुद्ध हुई चेतना और सत्संकल्प तो स्वयं प्रमाण है । इसी चेतना को उपत्तिषदों 
ने 'आत्म दीपी भव ओर भगवान बुद्ध ने 'अप्पा दीवो विहरथ” कहा । लेकिन सामान्य जनों के लिए 
कतव्य अकतंव्य के निश्‍चय में शास्त्र ही प्रमाण कहे गए हैं । शास्त्र आप्त पुरुषों के वचन हैं। इसलिए 
भगवान कृष्ण ने भी गीता में कार्य और अकार्य का निर्णय शास्त्रों के प्रकाश में ही करने का निदेश 
दिया है। अगर सामान्य स्थिति में ही अपने विवेक को सर्वोपरि मान लिया जाए तो विषय वासला. 
इतनी प्रबल होती हैं कि वे विवेक को भी अपने चंगुल में फंसा लेली है । शंकराचार्य के समय में 
स्वविवेक का यह अनर्थ तो हो ही रहा था, वैदिक सिद्धांतों का भी अपरूप प्रचार होने लगा था । इन 
अपरूप प्रचारकों ने कई पुण्यक्षेत्रो में अपने गढ़ बना लिए थे । उदाहरण के लिए श्री पर्वत कापालिको... 
का गढ़ बन गया था । यह वह स्थान है जहां द्वादश ज्योतिलिगों में से एक मल्लिकाजु न स्थिति है । 
लेकिन कापालिकों के स्वैराचार से श्री पर्वत इतना बादनाम हो गया था कि सामान्य लोगों को वहां 
जाने की हिम्मत नहीं होती थी । कार्णाटक में क्रय नामक कापालिकों का सरदार तो अपने साथ सेना 
रखता था । मीमांसा, न्याय संख्या, योग और वैशेषिक आचार्य भी अपने पांडित्य का उपयोग निजी 
रागद्वेष के लिए कर रहे थे। शंकराचार्य ने ऐसे विद्वानों को ब्रह्मपिशाच की संज्ञा देते हुए उन्हें बुरी 
तरह लताड़ा है और कहा है कि ये लोग विद्या बुद्धि को वेश्यावृत्ति में लगा रहे हैं । 


अपने प्रतिद्वद्वियों के लिए आचार्यं शंकर ने मुख्य रूप से दो संबोधन इस्तेमाल किए हैं एक .. 
पाखंडी और दूसरा वावदूक । पाखंडी अर्थात्‌ जो दिखावा तो धर्माचरण का करता हो लेकिन उसके 
वास्तविक जीवत में घर्म की कोई किरण नहीं पहुंची हो। आचार्य का चरित वर्णन करने वाले शंकर 
दिग्विजय, शंकर विजय, शंकर विजय विलास, शंकर चरित, केरलीय शंकर चरित और गुरुवंश काव्य 
में उस समय की पाखंड लीलाओं के विस्तृत विवरण आते है । संकेत के लिए इतना ही कहा जा सकता 
है कि भाचारहींन लोग अपने दुराचरण को उचित सिद्ध करने के लिए वेद शास्त्रों का अनर्थ कर रहे 
थे । उनका समाज में प्रभाव भी था । उनके पाखंड को तोड़ने के लिए शंकराचार्य ने उन्हें शास्त्रार्थ की - 
चुनोतियां,दी । 

वावहूक या बकवादी उन्हें कहा है जो अपने कुसंस्कारी मन और उसकी दास बुद्धि को ही 
सबसे बड़ा शास्त्रे या प्रमाण मानते थे । लोगों को प्रभावित करने के लिए उनके पास युक्तियां थीं और 
विषय भोगों का आकर्षण भी.। उसके साथ धर्माचरण साधते रहने का आरवासन तो था ही । इन लोगों « 
के लिए कोई आप्तवचन प्रमाण नहीं था । इसलिए शंकराचाय ने स्वतंत्र युक्तियों और कौशल से उन 


लोगों को परास्त किया और अपने युग की दोनों बड़ी :चुनोतियो का सामना किया) 
माधवाचार्य ने लिखा है कि..वैदिक़ .मार्ग :की रक्षा के . लिए ही आचाये ने पाखंडियों भरू 


बाबदूको को परास्त किया ॥ धर्म. की रक्षा, ही इसका ;प्रधान कारण था 1. अपने सम्मान के लिए उन्होंने: : 
यह कार्य नहीं कियां.। वे निरभिमानी ठहरे।. सम्मानरूपी भूत, ईर्ष्या और-वौर के -दलबल सहित उन्हें » 
अपने. जाल में कैसे फंसा लेता । . ५ | र र 
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शंकराचाय के स्तोत्र 


डॉ० अमरनाथ पाण्डेय, 


प्रोफेसर एवं अध्यक्ष, संस्कृत विभाग, 
काशी विद्यापीठ, वाराणसी । 


शंकराचार्य, ने प्रस्थानत्रयी ,पर भाष्य लिखकर अद्धौतवेदान्त की प्रतिष्ठा की । इन भाष्यों के 
अतिरिक्त उन्होंने अनेक स्तोत्रों की रचना की, जिनसे उनकी भक्तिभावना प्रकट होती है। उनके 
स्तोत्रों में उदात्तता है और भक्ति का मनोरम विलास है । इनमें रहस्यों को स्पष्ट झलक मिलती है, 
जिससे शंकराचार्य के दर्शन के अनेक पक्षों को सरलता से हृदयङ्गम - किया जा सकता है । भक्ति का 
ऐसा वैशिष्ट्य है कि -दाशंत्रिक; तथा तार्किक भी उससे प्रभावित हुए हैं'और उन्होंने भवितपरक 
साहित्य का निर्माण किया. है ॥ इस : दृष्टि से हम शंकसचार्य के ।स्तोत्र-साहित्य की परीक्षा कर 
सकते हैं । 


शंकर के स्तोत्रों.को दो दृषिट्यों।से देख सकते हैँ । शंकरःका,हृदय भक्ति से अनुप्राणित रहा 
होगा, अतः उन्होंने. विभिन्त देवों की स्तृति की । सगुण कीइआराघनाःसे चलकर निर्गुण तक पहुंचने 
का मार्ग अधिक स्पष्ट है । जिस प्रकार मन सगुण में अनुरक्त,होता है, उस प्रकार निर्गुण में नहीं । 
शंकराचार्य की यह भी दृष्टि हो सकती है कि इन स्तोत्रों के माध्यम से साधक सरलता से निर्गुण तक 
पहुँच सकता है और" अद्ैतवेदान्त 'के ? तात्पर्यं को समक सकता है । अतः अपनी *भक्तिभाचना। “के 
कारण तथा साधारण जिल्ञासुओं के /लिए उन्होने स्तोत्रों,की+रचना -की' होगीः।: उन्होंने व्यवहार-जगत्‌ 
को ध्यान में रखते हुए्मठों-की स्थापना की तथा स्तोत्रों के अमाध्यमरः से : जिज्ञासुओं को आहूलादित 
किया, उन्हें प्रेरणाइप्रदात्ञाक़्ी/ओ हलचित मार्ग पर चलने का! उपदेश ।दिय[॥ इनमें प्रतिपादित तत्त्व 
निगूढ़ नहीं थे, झतः-ुछेरसमझे/मेंकोई कठिनाई नहीं होती>्ली:- स्तोत्रों का सरसता तत्काल 
आकृष्ट कर लेती है। यद्वि, दर्शन, धम आदि के तत्त्व इनके माध्यम से प्रस्तुत, किये जाय॑,. तो , विद्येष 
प्रभाव पड़ेगा और विषय का स्वरूप अधिक स्पष्ट होगा | . + 

शंकराचायं के नाम से अनेक स्तोत्र मिलते हैं । इन स्तोत्रों को संख्या 240 बतायी जाती है । 


श्रीवाणीविलास प्रेस से प्रकाशित शंकर-ग्रन्थावली में 64 स्तोत्र संग्रहीत हे । यदि इन स्तोत्रोंको _ 
सैली, भाषा, विचार आदि की दृष्टिस्से#समीक्षाःकी जायः “तो यह्‌ स्पष्ट ' भासित * होगा किंयेसभी | 
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स्तोत्र आदिशंकर-कृत नहीं हैं। जिन 64 स्तौत्रों को शंकर भ्रेन्थावली में प्रकाशित किया गया है, वे 


ये हैं! 
(1) गणेशस्तोत्र (1) 


(3) 
(2) शिवस्तोत्र (1) 


(3) देवीस्तोत्र (1) 


(4) -बिष्णुस्तोत्र (1) 


(5) थुगलदेवस्तोत्र (1) 


1, पं० बलदेव उपाध्याय. : 


गणेशप'चरत्न, 
गणेशाष्टक, 


शिवभुजङ्ग, 
शिवपादादिकेशान्तस्तो त्र, 
वेदसारशिवस्तोत्र, 
सुवर्णेमालास्तुति, 
दक्षिणामृत्येष्टक, 
शिवनामावल्यष्टक 
उमामहेश्वर, 
कालभंरवाष्टक, 
दादशलिडः गस्तो त्र, 
सौन्दयंलहरी, 
आनन्दलहरी, 
त्रिपुरसुन्दरी मानसपूजा, 
व्रिपुरसुन्दर्यष्टक, 
कल्याणवृत्तिस्तव, 
मंत्रमालिकापुष्पमाला, 
भवानीमुजड ग, 
अन्नपूर्णाष्टक, 
मीनाक्षीस्तोत्र, 
शारदामृजङ्ग प्रयासाष्टक । 


काममुजङ्गप्रयात, 
विष्णुपादादिकेशान्त, 
अच्युताष्टक, 
हरिमीडेस्तोत्र, 
मानसपूजा, 


अर्धेन रीश्वर, 
लक्ष्मी नृसिहपंचरत्न 


(2) 
९ 


श्री शंङ्कराचार्य, पृ० .1 58-59 


गणेशमुजङ्गप्रयात्‌, 
वरदगणे शस्तोत्र । 


शिवानन्दलहरी, 
शिवकेशादिपादान्तस्तोत्र, 
शिवापराधक्षमापण, 
दक्षिणामूतिवर्णमाला, 
मृत्यु जयमानसिकपुजा, 
शवपंचाक्षर, 
दक्षिणामूतिस्तोत्र, 
शिवपंचाक्षरनक्षत्रमाला, 
दशश्लोकीस्तृति । 
देवीभुजडः गस्तो त्र, 
त्रिपुरसुन्दरीवेदपाठ, 

देवी चतुःषष्ट्युपचा रपूजा, 
ललितापंचरत्न, 
नवरत्नमालिका, 
गोरीदशक, 

कनकधारा, 
मीनाक्षीपंचरत्न, 
श्रमराम्बाष्टक, 


विष्णुभुज ङ्गप्रयात, 
पाण्डुर्‌ङ गाष्टक, 
कृष्णाष्टक, 
गोविन्दाष्टक, 
जगन्नाथाष्टक । 


उमामहेश्वर, 
लक्ष्मी नृसिहकरुणा रसस्तोत्र । 


_/ 
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(6) नदोतीथेविषयक (1) नमंदाष्टक, (2) गङ्गाष्टक, 
(3) यमुनाष्टक, (4) मणिकणिकाष्टक, 
(5) काशीपंचक। 
(7) साधारण (1) हनुमत्पंचरत्न, (2) सुब्रह्मण्यमुजड्ग, 
(3) प्रातःस्मरणस्तोत्र, (4) गुर्वष्टक । 


अधोलिखित स्तोत्र आदिशंकराचार्य-कृत माने जाते हैं-आनन्दलहरी, गोविन्दाष्टक, दक्षिणा- 
मूति, द्वादशपंजरिका, चमंटपंजरिका, षट्पदी तथा हरिमीडे । 


आनन्दलहरी में 20 श्लोक हैं । इसकी 30 टीकाएँ हैं । यह स्त्रोत्र शिखरिणी छन्द में है 
इलोक अत्यन्त मनोरम तथा माधुय भाव से युक्त हैं। आचार्य ने अत्यन्त भक्तिपू्ण हृदय से देवी की 
स्तुति की है । आनन्दलहरी शक्ति-विषयक स्तोत्र है । आनन्दलहरी की अनुकृति पर सौन्दयंलहरी की 
रचना हुई है, जो तंत्रविषयक महत्त्वपूर्ण रचना है । सौन्दर्यलहरी किसी अन्य शंकराचार्य की कृति 
है । इनमें अनेक दुष्टियों से आवन्दलहरी का अनुहरण प्राप्त होता है । आनन्दलहरी तथा सौन्दर्य 
लहरी--दोनों में शिखरिणी छन्द का प्रयोग प्राप्त होता है । दोनों में भाषा और भाव की दृष्टि से 
पर्याप्त साम्य है । आनन्दलहरी में देवी को “चिदानन्दलतिका!” (इलोक 6) कहा गया है, तो सौदय- 
लहरी में “चिदानन्दलहरी” --“भजामि त्वां धन्या : कतिचन चिदानन्दलहरीम्‌” (इलोक 8)। आनन्द- 
लहरी में प्रयोग मिलता है--“कृपापाङ्गालोकं वितरतरसा साधुचरिते” (श्लोक 10), तो सौन्दरय- 
लहरी में “भवानि त्वं दासे मयि वितर दृष्टि सकरुणाम्‌' (श्लोक 22) । आनन्दलहरी में कहा गया 
है कि हे देवि, तुम तो पुरुषों को उनकी इच्छा से भी अधिक वस्तु देने में समर्थं हो--“त्वमर्थाना- 
मिच्छाधिकमपि समर्था वितरणे” (श्लोक 13) और “सौन्दर्यलहरी” में कहा गया है कि आपके चरण 
इच्छा से भी अधिक फल प्रदान करने में समर्थे हैं--““भयात्‌ त्रातु' दातु फलमपि च वांछासमधिकम्‌'' 
(शलोक 4) । आनन्दलहरी में शिव द्वारा विषपान का उल्लेख है--“दधौ कण्ठे हालाहलमखिलभूगोल- 
कुपया” (श्लोक 17) ओर सौन्दर्यलहरी में भी-“करालं यत्‌ क्ष्वेलं कवलितवत: कालकलना/' 
(श्लोक 28) । 

आनन्दलहरी के अन्तिम इलोक में कहा गया है कि जो व्यक्ति सरोवर के भीतर क्रीड़ा करता 
हुई आपका स्मरण करता है, उसकी ज्वर-जनित पीड़ा दूर हो जाती है-- 


सखीभिः खेलन्तीं मलयपवनान्दोलितजले 
स्मरेद्यस्त्वां तस्य ज्वरजनितपीडापसरति । (इलोक 20) 
इसी प्रकार सौन्दर्यलहरी में भी कहा गया है कि हे देवि, आप अपनी दृष्टि से ज्वरस न्तप्त 
लोगों को सुखी कर देती हैं-- 
ज्वरप्लुष्टान्‌ दृष्ट्या सुखयति सुधाधारसिरया । (श्लोक 20) 


आनन्दलहरी में प्रयुक्त “स्मरेत्‌” (श्नोक 20) के आधार पर सोन्दर्यलहरी में प्रयोग मिलते 
ई | Re 


(1) दिवं सर्वामुर्वीमरुणिमनिमन्तां स्मरति यः। (श्लोक 17) | , ५ के 


(2) हराधं ध्यायेद्‌ यो हरमहिषि ते मन्मथकलाम्‌ (शलोक 19) 
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आचाय प्रारम्भ'में' हीःकंहते हैं कि हे भवानि, जब चार मुखों'सें ब्रह्मा, पाँच मुखों से शिव, छः मुखों से 
सेनानी और एक हजार मुखों से शेष आपका वर्णन नहींभकरेसकते, तो अन्य कोन आपका वर्णन 
कर सकता है-- 
"भवानि स्तोतृ त्वां प्रभवति चतुभिनं वदनैः । 
प्रजोनामीशानस्त्रिपुरमथनः पंचभिरपि । 
' न' षड्भि. सेनानी दंशंरातमुखं रप्यहिपंति- = ड 
स्तदान्येषां केषां कथय "कथमस्मिन्नवसरः ॥ (इलोंक 1 ) 


“घृत, दुग्ध, द्राक्षा और मधु की मधुरिमा का वर्णन किन पदों में किया जा संकंतां है। यहतो 
”रतेना का ही विषय है । उसी प्रकार आपका सौन्दर्य शिव के नेंत्रों का ही विषय है-- 


घृतक्षीरद्राक्षामंधुरिमा कैरपि पद- 

विशिष्यानाख्येयो ' भवति रसनामात्रैविषयः । 

तथा ते सौन्दर्य परमशिंबदृङ, मात्रविषयः 

कथड कारं ब्रूमः सकलनिगमागोचरगुणे । (इलोक 2) 


“अधोलिखित शलोक में देवी की रूपमाधुरी का वर्णन मिलता है— 


मुखे ते ताम्बूलं नयंत्तयुगले' कज्जलकला 

ललाटे काइभीरं विलसति गले मौक्तिकलता । 
स्फुरत्कांचीशाटी:पृथृकटितठे हाटकमंयी 

"भजामि त्वां गौरीं नगपतिकिशो रीमविरतम्‌ ॥। (इलोक 3) 


अंपके मुख में ताम्बूल है, दोनों नेत्रो में कांजलं की रेखा है, ललाट पर केशर की बिंदी है, गले 
में मोती का हार शोभित हो रहा है, पृथृ कटितट पर सुनहुंलीं साड़ी है, जिस पर करंधनी चमक रही 
है । मैं इस प्रकार की नगपतिकिशोरी गौरी तुम को भजता हूं । 


भवानी को चिदानन्दलतिका कहा गया है.। दह लतिका रोगों का नाश करने वाली. है ।- वह 
हिमालय से उत्पन्न हुई है, सुन्दर हाथ ही उसके पल्लव हैं, मुक्ता का हार ही सुन्दर पुष्प है, अलक- 
राशि ही भ्रमरावली है । स्थाणु' (शिव अंथवा' ट5) ही उसका आश्रय है । वह कुच रूपी फलों के 
भार से भुकी हुई है तथां सुन्दर वचनों सें सरल है-- 
` हिमाद्र:.सम्भूतां सुललितः पहेलेबेयुता 
सुपुष्पा मुक्ताभिश्रेमरकलिता चालकभरैः । 
* ऊतस्याणुस्थानाऽकुचफलनताःसूक्तिसरसा 
रुजां हन्त्री गन्त्री विलसति चिदानन्दलतिका ।। (श्लोक 6) 


भवानी धर्मों की विधात्री हैं, सकल आम्नाय की जननी हैं, अर्थो का मल हैं । हे देवि, कुबेरः भी 


आपके चरण-कमलों की वन्दना करते हैं । आपही.कामनाओं का आदि . कारण हैं, “आप परब्रह्म-स्वरूप 


शिव की महिषी हैं, आप ही संन्तों के मोक्ष का बीज हैं... 


. 
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विधात्री धार्माणां त्वमसि सकलाम्नायजननी 
त्वमर्थानां मूलं धनदतमनीयाडिः घकमले । 

त्वमादिः कामानां जननि कृतकन्दर्पविजये 

सतां मुक्तेर््रीजं त्वमसि परमब्रह्ममहिषी ॥ (इलोक 8) 


आनन्दलहरी के अन्तिम श्लोक में प्रतिपादित किया गया है-हे देवि, वसन्त में खिली हुई 
लताओं से घिरे हुए, अनेक प्रकार के कमलों से शोभित तथा हंसों की मण्डली से सुन्दर, मलयानिल से 
आन्दोलित जलवाले सरोवर के भीतर सखियों के साथ खेलती हुई आपका जो स्मरण करता है, उसकी 
जवरजनित पीड़ा दूर हो जाती है-- 


वसन्ते सानन्दे कुबुमितलताभिः परिवृते 

स्फुरन्नानापद्मे सरसकलहंसालिसुभगे। 

सखीभिः खेलन्तीं मलयपवनान्दोलितजले 

स्मरेद्यस्त्वां तस्य ज्वरजनितपीडापसरति ॥ (शलोक 20) 


यह श्लोक तान्त्रिक दृष्टि से महत्त्वपूर्ण है। जो देवी के उक्त स्वरूप का ध्यान करता है और 
इस इलोक का पाठ करता है, वह ज्वर से मुक्‍त हो जाता है। 


आनन्दलहरी के आधार पर सौन्दर्यलहरी, गङ्गालहरी, करुणालहरी, अमृतलहरी आदि नाम 
रखे गये हैं । 
गोविन्दाष्टक में 9 इलोक हैं। इस पर आनन्दतीर्थ की व्याख्या है । स्तोत्र के प्रत्येक श्‍लोक के 
अन्त में “प्रणमत गोविन्दं परमानन्दम्‌” आता है । इसमें कृष्ण की लीलाओं का सुन्दर उल्लेख मिलता 
है । पहला इलोक इस प्रकार है-- 
सत्यं ज्ञानमनन्तं नित्यमनाकाशं परमाकाशं 
गोष्ठप्राङगणरिङ्गणलोलमनायासं परमायासम्‌ । 
मायाकल्पितनाताकारमनाकारं भुवनाकारं 
क्ष्माया नाथमनाथं प्रणमत गोविन्दं परमानन्दम्‌ ॥ 


जो सत्य, ज्ञानस्वरूप, अनन्त और नित्य हैं, जो आकाश से भिन्त हैं, फिर भी परमाकाश- 
स्वरूप हैं, जो गोष्ठ के प्रांगण में चलते हुए चपल हो रहे हैं, जो आयास से रहित हैं, किन्तु लीला में 
अत्यधिक थके-से हो जाते हैं, जो आकारहीत होकर भी माया से नाना प्रकार के आकार धारण करते 
हैं और विश्वरूप से प्रकट होते हैं, जो पृथ्वी के नाथ हैं तथा जिनका कोई स्वामी नही हैं, उन परमा- 
नन्द गोविन्द की वन्दना करो | 
वे परमपुरुष गोपियों के मण्डल में रहते हैं, वे भेदावस्था में रहकर भी अभिनत भासित होते 
हैं, वे गायों के खुरों से उठी हुई धूलि से धूसरित होते हैं। वे श्रद्धा तथा भक्ति से आनन्दित होते हैं। 
वे अचिन्त्य हैं, फिर भी उनको सत्ता का चिन्तन किया जाता है 
गोष्ठीमण्डलगोष्ठीमेद भेदावस्थमभेदाभं 
शब्वद्गोखू रतिधू तोद्‌धतधूली धूसरसौभाग्यम्‌ । 
श्रद्धाभक्तिगृहीतानन्दमचिन्त्यं चिन्तितसद्भावं 
चिन्तामणिमहिमानं प्रण मतगोविन्दं परमानन्दम्‌ ॥ (इलोक 5 ) 
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अधोलिखित श्लोक में भगवान की लीला तथा दार्शनिक रहस्य का प्रतिपादन मिलता है-- 
कान्तं कारणकारणमादिमनादि कालमनाभासं 
कालिन्दीगतकालियशिरसि मुहुनु त्यन्तं नृत्यन्तम्‌ । 
कालं कालकलातीतं कलिताशेषं कलिदोषघ्नं 
कालत्रयगतिहेतु' प्रणमत गोविन्दं परमानन्दम्‌ !। (श्लोक 7) 


जो कमनीय, कारणों के भी आदि कारण, अनादि, कालस्वरूप, आभासरहित हूँ, जो यमुनाजल 
में रहने वाले कालिय नाग के शिर पर बार-बार नृत्य कर रहे थे, जो काल ड हैं और i की कला 
से अतीत भी हैं, जो सर्वज्ञ हैं, कलि के दोषों को दूर करने वाले हैं, तीनों कालों की गति के कारण हैं, 
उन गोविन्द परमानन्द की वन्दना करो । 


इस अष्टक में अनेक सुन्दर समस्त पद भी प्रयुक्त हुए हैं- “ब्यादितवक्त्रा लोकितलोकालोक- 
चतुदंशलोकालिम्‌' (इलोक 2), "गोपीखेलनगोवर्धनधृतिलीलालालितगोपालम्‌ (श्लोक 4) 
आदि। 

शंकराचाय के स्त्रोत्रों में दक्षिणामूति का विशेष महत्त्व है । इसमें वेदान्त के तत्त्वों का प्रति- 
पादन किया गया है । इस पर सुरेशवराचार्यं का वातिक है तथा विद्यारण्य, स्वयंप्रकाश, पुर्णानन्द 
आदि की टीकाएं हैं । सुरेश्‍वराचार्यं के वातिक पर रामतीर्थयति की व्याख्या है। सुरेश्‍वराचार्य का 
वातिक महत्त्वपूर्ण है । स्त्रोत्र के ममे को समझने के लिए वातिक का अनुशीलन अत्यन्त 


अपेक्षित है। 


स्वयंप्रकाशयति ने अपनी व्याख्या के प्रारम्भ में लिखा है कि भगवान्‌ शंकराचार्य ने न्यायमन्दर 
से वेदान्तदुरधाब्धि का मन्थन करके जो अद्वैतामृत निकाला है, उसी का कलश दक्षिणामूति स्तोत्र है 
अर्थात्‌ दक्षिणामूति स्तोत्र में अद्धैतामृत भरा हुआ है-- 


“'सकलवेदान्तदुरधाव्धेः न्यायमन्दरेण विचारनिर्मन्थनादाविभू'ताढ्वे तामृतस्य विन्यासकलशभूतं 


श्रीदक्षिणामूतिस्तोत्र सकललोकानुजिधुक्षया भोवतूजीव भोग्यजगद्‌भोगप्रदप रमेश्वरमोक्षप्रदगुरुणाम- 
त्यन्तामेदबोधकं सकृत्पाठश्रवणार्थमननादिमा त्रेण परमपुरुषार्थंप्रापकमारभमाणः ****** I 


शंकराचाय ने पहले श्लोक में प्रतिपादित किया है कि प्रत्यक्स्वरूप में स्थित यह विइवदर्पण 
में दृश्यमान नगरी के समान है। जैसे निद्रा में स्वप्न जगत्‌ आत्मा में अध्यस्त होने पर भी अपने से 
बाहर स्थिर प्रतीत होता है, उसी प्रकार यह जाग्रत्प्पंच भी प्रत्यकचंतन्य में अध्यस्त है, फिर भी अपने 
से बाहर दिखायी पड़ता है। यह जगत्‌ माया के कारण ही बाहर दिखायी पड़ता है । जागने पर जो 
अह्व आत्मा का साक्षात्कार करता है, उस गुरुमूति दक्षिणामूति को नमस्कार है 17 


स्वयंप्रकादायति ने अपनी टीका में गुरुमृति तथा दक्षिणामूति पदों का तात्पयं इस प्रकार स्पष्ट 
1. विएवं दर्पेणदृश्यमाननगरीतुल्यं निजान्तर्गतं 

पश्यन्नात्मनि मायया बहिरिवोद्भूतं यथ! निद्रया । 

यः साक्षात्कुरुते प्रबोधसमये स्वात्मानमेवाद्वयं 

तस्मे श्रीगुरुमूतंये नम इदं श्रीदक्षिणामूतंये ॥ 
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किया है--जिसने ब्रह्मतत्त्व का साक्षात्कार कर लिया है, वह ज्ञानोपदेष्टा पुरुष गुरु हैं। उसके रूप में 
जो स्थित है, वही श्रीगुरुमू्ति हे । दक्षिण दिशा की ओर मुख करके जो स्थित है, वह दक्षामृति है। 
ज्ञान के उपदेष्टा गुरु साक्षात्‌ परमेश्वर ही हैं अथवा सच्चिदानन्दात्मिका अतिमहत्तरा मूर्ति जिसकी है. 
गुरुमूर्ति है ।! ` 

टीकाकार ने दक्षिणामूति पद के तात्पर्यं को इस प्रकार भी स्पष्ट किया है--अनादि, अचिन्त्य, 
माया-शक्ति से दक्षिण अर्थात्‌ सृष्टि, स्थिति तथा विनाश में निपुण और परमार्थतः आकाररहित 
दक्षिणामूति कहे जते हैं ।? 


इस शलोक में शंकराचार्य ने विवर्तवाद का स्वरूप प्रस्तुत किया है । विवर्तवाद के अनुसार केवल 
एकत्व है भौर वहू है आत्मा। उसी पर यह जगत्‌ अध्यस्त है । प्रबोध हो जाने पर यह जगत्‌ बाधित 
हो जाता है श्रुति में भी यही बात कही गयी है। 


मय्येव सकलं जातं सथि सबं प्रतिष्ठितम्‌ । 
मयि सवे लयं याति तद्‌ ब्रह्‌ माहृयमस्म्यहम्‌ ॥ --कंवल्योपनिषद 19 


सुरेशवराचार्य ने अपने वातिक में लिखा है- 


श्रन्तररिस्मन्निमे लोका अम्तविश्वमिदं जगत्‌ । 
बहिवंत्मायया भाति नपणे प्रतिबिम्बितम्‌ ॥ वातिक, 1/8 


उक्त श्लोक के पूर्वाद्ध में त्वंपदार्थं का कथन हुआ है और उत्तराद्धे में “श्रीगुरुम्‌तंये” तथा 
“श्रीदक्षिणामूर्तये"--इन दो पदों के द्वारा ततू-पदार्थ का । तात्पय॑ यह है कि इस प्रथम इलोक में 
ही शंकराचार्य ने “तत्त्वमसि” का सच्तिवेश कर दिया है । “स्वात्मानम्‌ ओर “अद्दयम्‌'--इन दो पदों 
के सामानाधिकरण्य से प्रत्यगूब्रह मंक्यलस्ण वाक्याथं का कथन हुआ है ।3 


दक्षिणामूति के दूसरे श्लोक में जगत्‌ के आदिकरण का उल्लेख किया है-- 


बीजस्यात्ररिवाङः कुरो जगदिदं प्राङ्‌ निर्विकल्पं पुन- 
मायाकल्पितदेशका लकलनावँचित्रय चित्रीकृतम्‌ । 


1. श्रीगुरुः साक्षात्कृतब्रह्मतत्त्वतया त्रिविधपरिच्छेदशून्यो ज्ञानोपदेष्टा _ 
पुरष: तन्मूतये तद्रूपेणावस्थिताय श्रीदक्षिणामूतेये दक्षिणा दक्षिंणदिगभिमुखा 
मूतिविग्रहो यस्य तस्मँ'` । ज्ञानोपदेष्टा गुरुः साक्षात्परमेश्वर एव । 
अथवा श्रीमती सच्चिदानन्दात्मिका गुर्वी अतिमहुत्तरा मूर्तिः स्वरूपं 
यस्य स तथा, तस्मै श्रीगुरुमूतंये । 


--स्वयंप्रकाशयाति की टीका । 
2. (श्रिया अनाधचिन्त्यमायाशक्त्या दक्षिणः सृष्टिस्थित्यन्तविरचनानिपुणश्चासौ परमार्थतोऽमू्तिश्च 
आकारविशेषरहितः। (वही) न्‍ 
3, “अन्न च पर्बार्धेन त्वम्पदार्थं उक्तः, उत्तराध श्रीगुरुमतंये श्रीदक्षिणामूतंये इति पदद्वयेन मतिद्द- 
ययुक्तस्तत्पदार्थ उक्तः। स्वात्मातमद्यमिति पदद्दयसा मानाधिकरण्येन यत्तच्छब्दाभ्यां च 
प्रत्यग्बरह्म॑ क्यलक्षणो वाक्यथं उक्तः ।'स्वयंप्रकाशयति की टीका । 
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मायावीव विजृम्भयत्यपि महायोगीव यः स्वेच्छया 
तस्मे श्रीगुरुमूर्तये नम इदं श्रीदक्षिणामूतंये ॥ (2)1 
जेसे उत्पत्ति के पहले पल्लव, पत्र, पुष्प आदि से युक्‍त वृक्ष बीज मात्र रहता है, उसी प्रकार 

उत्पत्ति के पहले यह जगद्‌ आत्ममात्र रहता है अर्थात्‌: निविकल्प रहता है । माया से कल्पित देश--काल 
के संबन्ध से यह जगत्‌ नाना भेदों में विभक्त हो जाता है । परमेश्वर मायावी तथा महायोगी की भांति 
अपनी इच्छा से स जगत्‌ को उत्पन्न करता है । सुरेश्‍वर।चायं ने अपने वातिक में रहस्य का प्रकाशन 
करते हुए लिखा हे-- 

ईइवरोऽनन्तशक्तित्वात्‌ स्वतन्त्रोऽन्यान पक्षतः । 

स्वेच्छामात्रेण सकलं स्रजत्यवति हन्ति च ॥ --वातिक 2/48 


शंकराचार्य के उक्तः श्लोक में ईश्‍वर को जगत्‌ का कारण बतलाया गया है । इससे आरम्भवाद 
परिणामवाद, स्वाभाववाद आदि का निराकरण समझना चाहिए । 


तृतीय शलोक में “तत्त्वमसि” महाकाव्य का उल्लेख है। परमेश्वर का सद्वपचंतन्य हो अनिवे :- 
कोय वियदादि के रूप में प्रकाशित होता है । यद्यपि जगत्‌ स्वतः सत्ता तथा प्रकाश से रहित है, किन्तु 
आत्मा की सत्ता प्रकाश से युक्‍त प्रतीत होती है। जब अधिकारी “तत्त्वमसि” का श्रवण 
कर अखण्डचेतन्य का साक्षात्कार कर लेता है, तब कह इस संसार में जन्म नहीं लेता । 
“तत्त्वमसि महाकाव्य में तत्‌ तथा त्वम्‌ पदों के परोक्षत्वादिविशिष्टत्व तथा अपरोक्षत्वादिविशिष्टत्व 
रूप विरुद्दांशो का परित्याग करके अखण्डार्थ में लक्षणा की गई है । 


जगत्‌ के जो पदार्थ हैं वे स्वत: नहीं प्रकाशित होते । इस संसर्ग के बिना जगत्‌ के पदार्थो का 
स्फुरण नहीं हो सकता । जिस प्रकार घट के छिद्रों से विप्र्नत दीपप्रभा तत्सन्तिहित पदार्थो के अन्ध- 
कार को दूर कर देती है, उसी प्रकार चिदात्मा का अनेक छिद्रो ये युक्त देह में स्थित स्वरूपभूत ज्ञान 
चक्षुरादि करणों के द्वारा रूपादि बाहू य विषयों को प्राप्त करके उन्हें प्रकाशित करता है।? “मैं इसे 
जानता हुं --इस प्रकार आत्मा ही स्वगत प्रकाश से विषयों को अवभासित करता हुआ स्वयं भासित 
होता है | उसी के प्रकाश से यह जगत्‌ प्रकाशित होता है। यह विचार ठीक नहीं है कि यह जगत्‌ स्वयं 
प्रकाशित होता है ।* 


1. यस्यंव स्फुरणं सदात्मकमसत्कल्पार्थगं भासते 
साक्षात्‌ तत्त्वमसीति वेदवचसा यो वोधयत्याश्रितान्‌ । 
यत्साक्षात्करणाद्‌ भवेन्न पुनरावृत्तिर्भवाम्भोनिधौ 
तस्म श्रीगुरुमूर्तये नम इदं श्रीदक्षिणामूर्तये ॥ (3) 
2. नानाछिद्रघटोदरस्थितमहादीपप्रभाभास्वरं 
ज्ञानं यस्य तु चक्षुरादिकरणद्वारा बहिः स्पन्दते 
जानामीति तमेव भान्तमनुभात्येतत्‌ समस्तं जगत्‌ 
तस्म श्रीगुरुतेये नम इदं श्रीदक्षिणामूतंये ॥ (4) 
3. “तथा चेतत्‌ समस्तं जगदरिनं दहुन्तमयो दहतीतिवद्यं भान्तमनु सर्वं भातीत्युच्यते, तदेवैकं 
सर्वविषयभानं न पुनविषयेषु भानान्तरं स्वतः परतो वोपपद्यते इति तात्पर्यार्थः ।” 


“श्लोक 4 की रामतीर्थयति--कृत व्याख्या । 


Ft? 


पाँचवें शलोक में आत्मा के सम्बन्ध में प्रचलित विभिन्न विचारों का उल्लेख हुआ है । कोई देह 
को आत्मा मानता है, कोई प्राण को, कोई इन्द्रिय को, कोई बुद्धि- विज्ञात को और कोई शून्य को । 
जो इस प्रकार विचार करते हैं, वे श्रान्त हैं, विवेकरहित हैं। वह परमेश्‍वर तो मायाशक्ति के वियास 
से जनित महाव्यामोह का नाश करने वाला है -- हे 
देहं प्रणामपीन्द्रियाण्यपि चलां बृद्धिं च शून्य विदुः 
स्त्रीबालाऱ्धजडोपमास्त्वहमिति श्रान्ता श्रशं वादिनः । 
मायाशकितिविलासकल्पितमहाव्यामोहसं हारिणे 
तस्मै श्रीगुरुमूतये नम इदं श्रीदक्षिणा मूर्तये ॥ 
शून्यवादी कहता है कि सुषुप्ति में किसी की भी उपलब्धि नहीं होती, अतः शून्य ही आत्मा 
है। इसका निराकरण आचाय ने षष्ठ श्लोक में किया है— 
रा हुग्रस्तदिवाकरेन्दुस दृशो मायासमाच्छादनात्‌ 
सन्मात्रः करणोपसंहरणतो योऽभूत्‌ सुषुप्तः पुमान्‌ । 
प्रागस्वाप्समिति प्रबोधसमये यः प्रत्यभिज्ञायते 
तस्मे श्रीगुरुमूर्तये नम इदं श्रीदक्षिणामूतेये ॥ (6) 
आत्मा ही विशेष विज्ञान के हेतु चक्षुरादि करणों के उपसंहार के कारण पूर्णानन्दादिरूप स्फुट 
रूप में अप्रकशित होता है और सन्मात्र रूप में स्थित होकर सुषुप्त होता है। यह स्थिति माया से 


समाच्छाभित होते के कारण होती है । वही आत्मा प्रबोध के समय जानता है कि पहले सोनेवाला में 
अब जाग रहा हूँ । आत्मा सर्वदा स्वप्रकाशचित्‌ सदानन्द ही है। 


सुरेश्‍वराचायं ते वातिक में लिखा है-- 
सुखमहमस्वाप्समित्येयं प्रबोधसमये पुमान्‌ । 
सच्चिदानन्दरूपः सन्‌ सम्यगेव प्रकाशते ॥ (6/27) 
सातवें शलोक में प्रतिपादित किया गया है कि बाल्यादि विभिन्न अवस्थाओं तथा जाग्रवादी 
विभिन्न अवस्थाओं में वही एक आत्मा वर्तमान है । यही त्वं पद का लक्ष्यार्थं आत्मा है। इस प्रत्यगात्म 
को ही परमेश्वर अपने रूप में प्रकट करता करता है। इससे यही प्रकट होता है कि ब्रह्म से भिन्न 


कुछ नहीं है ।* 


“अहमीत्यनुसन्धाता जानामीति न चेत्स्फुरेत्‌ । 
कस्य को वा प्रकाशेत जगच्च स्यात्‌ सुषुप्तवत्‌ ॥ --सुरेश्वराचार्य--विरचित वातिक 4/2 
“केचित्तु---अचिद्रूपात्मनिष्ठज्ञानेन घटादिविषयों भासत इति वदन्ति | तस्त, नात्मनिष्ठज्ञा- 
नस्य जडस्य स्वप्रकासस्य वा घटादिविषयेण संयोगादिसम्बन्धाभावात्‌ स्वरूपसम्बन्धस्य चातिप्रसक्तत्वात्‌ । 
केचित्तु विषयनिष्ठस्फु रणेन घटादिभातमिति कथयन्ति । तदपि न, विषयनिष्ठस्यात्मना सहसम्बन्धा- 
भावेन अहं जातामीति सम्बन्धप्रत्ययातुपपत्तेः । तस्मादुक्तप्रकारेण स्वप्रकाशसाक्षिचेतन्यादेव 'घटादि- 
द -—स्वयंप्रकाशयति की व्याख्या । 


विषयभातमिति । 

1. बाल्यादिष्वपि जाग्रदादिषु तथा सर्वास्ववस्थास्वपि 
व्यावृत्तास्वनुवतंमान महमित्यन्त: स्फुरन्तं सदा । ` 
स्वात्मानं प्रकटीकरोति भजतां यो मुद्रया भेब्रया 
तस्मै श्रीगुरुमृतेये नम इदं श्रीदक्षिणामूतंये ॥ (7) 
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अष्टम इलोक में निरूपति किथा गया है कि यद्यपि र्य के अतिरिक्त कुछ भी नहीं है, अनादि 
अनिर्वंचनीय माया के वंश में होकर जीव जगत्‌ के विविध प्रपंचों को देखता हे और उन्हें उसी रूप में 
स्वीकार करता है । मलिनसत्त्वप्रधान माया से यह जीव भ्रमित है, अतः विश्व को स्वस्वमिसम्बन्ध रूप 
में, शिष्या चार्यसम्बन्ध रूप में, पितृपुत्नादिसम्बन्ध रूप में देखता है ।? 

जगत्‌ के जितने भी सम्बन्ध हैं, वे सभी मिथ्या हैं। केवल आत्मा ही सत्य है-यह तत्व यहाँ 
प्रतिपादित किया गया है। 

उपर्यूबत आठ इलोकों में अद्वैत का रहस्य प्रकाशित किया गथा है। अब शंकराचार्य 
यह उपदेश दे रहे हैं कि जो मन्दाधिकारी हैं, उनके लिए अष्टमूर्ति की उपासना ही श्रेयस्कर 
है। सदाशिव दी आठ मूर्तियां हैं ।--पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु, आकाश, सूय, चन्द्र तथा सकलकमं- 
विद्याधिकारी जीवाद उपासक अपने शरीर में वर्तमान पाँचों भूतों को समष्टिभूतों के साथ एकीकृत 
करके, प्राण और अपान को सूयं और शशाङ्क के साथ एकीकृत करके, पंचभूतात्मक शरीराभिमानी 
स्वात्मा को अष्टमूति परमेश्‍वर के साथ एकीकृत करके “मै ही भष्टमूर्त्यात्मक शिव हुं”-ऐसा चिन्तन 
करे । इससे भावनातिशय होने पर उनके साथ सावुज्य प्राप्त करके सर्वेश्‍वर्यसम्पन्न होकर उन पर पर- 
मेश्वर की कृपा से तत्त्वज्ञान होने पर मुक्‍त हो जाता है । उस जीव के लिए सर्वकारण विभृ के अति- 
रिक्त कुछ नहीं है।3 


सुरेशवर।चार्थ ने अपने वातिक में लिखा है कि माया की निवृत्ति के लिए शंकराचार्य ने ईइव- 
रोपासना रूप उपाय का निर्देश किया हि 


अन्तिम श्लोक में स्तोत्र के पाठ आदि का फेल बताया गया है।१ इस स्तोत्र में सर्वात्मत्व का 


1. विश्वं परियति कार्यकारणतया स्वस्वामिसम्बन्धतः 
शिष्या चार्यंतया तथैव पितृपुत्राद्यात्मना भेदतः। 
स्वप्ने जाग्रति वा य एष पुरुषो मायापरिभ्रामित-- 
्तस्मं श्रीगृरुमूतंये नम इदं श्रीदक्षिणामूतंये ॥ (8) 
इस प्रसङ ग में सुरेश्‍वराचार्य का वार्तिक द्रष्टव्य है-- 
स्वयंप्रकाशे सद्रूपे$प्येकस्मिन्‌ परमेश्‍वरे । 
कार्यकारणसम्बन्धाद्यनेकविधकल्पना |। (8/5) 
2. भूरम्भांस्यनलोऽनिलोऽम्बरमहर्नाथो हिमांशुः पुमान्‌- 
नित्याभाति चराचरात्मकमिदं यस्थंव मूर्त्यष्टकम्‌ । 
नान्यत्‌ किंचन विद्यते विमृशतां यस्मात्‌ परस्माद्विभो- 
स्तस्मे श्रीगुरुमूर्तये नम इदं श्रीदक्षिणामूतंये ॥ (9) 
3. दक्षिणामूतिस्तोत्र, श्लोक 9 की स्वयंप्रकाशयति-... विरचित व्याख्या । 
:4. सुरेशवराचार्यं-विरचित वातिक, 9/1 । 
= ुरेशवराचायं ने अपने वातिक में 36 तत्त्वों का उल्लेख किया है-- 
विराट्छरीरे ब्रह्माण्डे प्राणिनामपि विग्रहे । 
षट्निंशत्तत्सङ्घातः सवंत्राप्यनुवर्तते ।। 9/4, 
5. सर्वात्मत्वमिति स्फुटीकृतमिदं यस्मादमुष्मिन्‌ स्तवे 
तेनास्य श्रवणात्तथा्थंमननादृष्यानाच्च सडूकोतंनात्‌ । 


क )_..< 
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स्फुटीकरण हुआ है । अतः जो इसका श्रवण-- मनन करता है और “मैं परमात्मा हूं इस प्रकार ध्यान 
करता है तथा स्तोत्र का सङ कीर्तन करता है, वह सर्वात्मत्वमहातिभूति से सम्पन्न हो जाता है और 
उसे अणिमादि की भी प्राप्ति होती है । सर्वात्मत्वलक्षण महाविमूति ही मुख्य फल है, अणिमादि की 
प्राप्ति आनुषडि गक फल । इस स्तोत्र का प!ठ दोनों कर सकते हैं-जो मुमुक्षु हैं तथा जो भम्युदयार्थी 
हैं, किन्तु अभीष्ट तो यही है कि मोक्ष की इच्छा से ही इसका पाठ करना चाहिए । 
सुरेश्‍वराचाये ने अपने वातिक में निरुपित किया है कि इस स्तोत्र के पाठ का मुख्य फल मोक्ष है 

अतः स्वर्गादि को भावना नहीं करनी चाहिए । 

स्तोत्रमेतत्‌ पठेद्‌ धीमान्‌ सर्वात्मत्वं च भावयेत्‌ । 

अर्वाचीने स्पृहां मुक्त्वा फले स्वर्गादिसम्भवे ॥ (10/20) 


“द्वादशपंजरिका” में तेरह शलोक हैं । प्रत्येक श्‍लोक के अन्त में “भज गोविन्दं भज गोविन्दं 
गोविन्दं भज मूढमते” आता है । शंकराचार्य कहते हैं कि जो आत्मज्ञान से रहित हैं, वे नरक में पड़ते हैं, 
अतः काम, क्रोध, लोभ और मोह का परित्याग कर विचार करना चाहिए कि “मैं कोन हुं -- 

कामं क्रोधं लोमं मोहं त्यक्त्वात्मानं भावय कोऽहम्‌ । 
आत्मज्ञानविहीना मूढास्ते पच्यन्ते नरकनिगूढाः ।। (5) 
भज गोविन्दं भज गोविन्दं गोविन्दं भज मूढमते । 

एक ही विष्णु तुझमें, मुझमें और अन्यत्र भी विद्यामान हूँ, अतः मेंदरूपी अज्ञान का परित्याग 
करना चाहिए और सब में आत्मा को देखना चाहिए । 

त्वयि मयि चान्यत्रैको विष्णुव्यथे कुप्यसि सर्वसनहिष्णु: । 
सर्वस्मिन्नपि पश्यात्यानं सबंज्ञोत्सृजमेदाज्ञानम्‌ ॥ (8) 

प्राणायाम, प्रत्याहार, नित्यानित्यवस्तुविवेक, जप ओर ध्यान का आश्रय लेना चाहिए--- 
प्राणायामं प्रत्याहारं नित्यानित्यविवेकविचारम्‌ । 
जाप्यसमेतसमाधिविधानं कुर्ववधानं महदवधानम्‌ ॥ (9) 

जिस प्रकार नलिनीदल पर स्थित बूँद स्थिर नहीं रहती, उसी प्रकार जीवन अतिशय चंचल 
है, लोक व्याघि तथा अ्रभिमान से ग्रस्त तथा शोकोपहत है-- 

नलिनीदलगतसलिलं तरलं तद्वञ्जीवितमतिशयचपलम्‌ । 
विद्धि व्याध्यभिमानग्रस्तं लोकं शोकहतं च समस्तम्‌ ॥ (10) 

यह नहीं समझना चाहिए कि यह हमारा पुत्र है, यह हमारी कान्ता है। वस्तुतः कोई किसी का 
नहीं है । यह संसार अत्यधिक विचित्र है (श्‍लोक 3) । जो अनासक्त होकर विरक्ति का आश्रय लेता 
है, वही सुखी रहता है । जो आसक्त हो जाता है और संसार की वस्तुओं को सत्य समझने लगता है 
वह संसार सागर में डूब जाता है और निरन्तर दुःख भोगता है । रहस्य इस स्तोत्र में प्रतिपादित 
किया गया है । 

स्तोत्र के अन्त में एक महत्त्वपूर्ण बात कही गयी है कि जो अपना मन गुरुचरणाम्बुज में लगा- 
येगा, वह संसार से शीघ्र ही मुक्त हो जायगा -- 5 


सर्वात्मत्वमहाविभूतिसहितं स्यादीश्वरत्वं स्वतः 
। सिदुध्येत्‌ तत्पुनरष्टधा परिणतं चेश्ययेमव्याहतम्‌ ॥ (10) 
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श गुरुचरणाम्बुजनिमंरभक्तः संसारादचिराद्‌ भवमुक्तः । (शलोक 12) 
EIT ° २ > 
-.” आचारं ने शिष्यों के लिए द्वादशपंजरिकामय उपदेश प्रस्तुत किया है-- 
द्वादशपंजरिकामय एषः पिष्याणां कथितोह्य पदेशः । (श्लोक 13) | 


` चर्पेटपंजरिका स्तोत्र में सत्रह श्लोक हैं । एक वृद्ध ब्रह्मामण के “डकून्‌ करणे” धातु के रटने पर 
शंकराचार्य जी ने उपदेश दिया था । उन्होंने ब्राह्मण से कहा क्रि मृत्यु समीप है, “डुकुन्‌ करणे” रटने से 


स्क: 


प्राप्त सन्निहिते मरणे नहि नहि रक्षित डुकृञ्‌ करणे। 


दिन में आगे अग्नि से तथा पीछे सूयं से शरीर तपाते हैं, रात्रि के समय जानुओं में ढोड़ी दबाये 
- रहते हैं, हाथ में ही भिक्षा मांग लाते हैं, फिर भी आशा का पाश नहीं छोड़ता, अतः हे मूढमते, गोविन्द | 
' का भजन कर-- | 


1 ‘> 


अग्ने वह्‌ निः पृष्ठे आन्‌ रात्रौ चिबुकसमपितजानुः । 

करतलभिक्षा तरुतलवासस्तदपि न मुंचप्याशापाश: ॥ (2) 

भज गोविन्दं भज गोविन्दं गोविन्दं भज मूढमते । 

भगवद्‌गीता, गंगाजल तथा कृष्णार्चन का महत्व बतलाते हुए शंकराचार्य कहते हैं--जिसने 


भगवद्गीता को कुछ पढ़ लिया है, जिसने गंगाजल की बूंद पी ली है, जिसने भगवान कृष्ण की एक 
"बार भी अचेंना की है, क्या यम उसकी चर्चा कर सकता है-- 


भगवद्गीता किंचिदधीता गंगाजलवकणिका पीता । 
सकृदपि यस्य मुरारिसमर्चा तस्य यमः कि कुरुते चर्चाम्‌॥ (5) 


अंग गलित हो गये, शिर के बाल सफेद हो गये, मुख में दांत नहीं रहे, बूढ़ा हो गया और हाथ 
हर... में दण्ड लेकर चलने लगा, फिर भी आजा पिण्ड नहीं छोड़ती-- 


अंगगं गलितं पलितं मुण्डं दशनविहीनं जातं तुण्डम्‌ । 
वृद्धो याति गृहीत्वा दण्डं तदपि न मुचत्याशापिण्डम्‌ ॥ (6) 


बालक तो खेल-कूद में आसक्त रहना है, युवक तो तरुणी में आसक्त रहता है, वृद्ध तो चिन्ता 
. में निमग्त रहता है, परन्तु ब्रह्म में तो कोई भी निमग्न नहीं होता-- 
हिट बालस्तावत्क्रीडासक्त: रुग्णस्तावत्तरुणी रक्तः । 
Ee है वृद्ध स्तावच्चिन्तामग्न: पारे ब्रह्मणि कोऽपि न लग्न: ॥ (7) 
म्ह आचार्य मुरारि से प्रार्थना करते हैं कि इस दुस्तर संसार से मुझे पार कीजिए--- 
"वाइड पुनरपि जननं 


` E प 


संसार के मिथ्यात्व क CE 
कश या आ हुए शकराचार्य कहते हैं--सारे सम्बन्ध असार हैं । तुम 
कोन रो. पै कहां र 3 र पता ती : os 
2 Yd नी पिताजी कोन है-ये प्रश्‍न व्यर्थ हैं । 
सं र की भांति समझो | RE ची 


¢ 
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कस्त्वं कोऽहं कुत आयातः का मे जननी को मे तातः । 
इति परिभावय सर्वमसारं विश्वं त्यक्त्वा स्वप्नविचारम्‌ ॥ (12) 


गीता और विष्णुसहस्त्रनाम के पाठ तथा विष्णु के ध्यान की बात कही गयी है-- 


गेयं गीतानामसहस्त्रं ध्येयं श्रीपति रूपमजस्रम्‌ । 
नेयं सञ्जनसंगे चित्तं देयं दीनजनाय च वित्तम्‌ ॥ (13) 


गीता तथा विष्णुसहस्रनाम का पाठ करना चाहिए, विष्णु के रूप का निरन्तर ध्यान करना 
चाहिए, चित्त को सज्जनों के संग में लगाना चाहिए तथा दीन जनों को दान देना चाहिए । 


स्तोत्र के सोलहवे इलोक में वेदान्त का रहस्य प्रकाशित किया गया है-- 


रथ्याचर्पंटविरचितकन्थः पुण्यापुण्यविवजितपन्थः । 
नाहं न त्वं नायं लोकस्तदपि किमर्थं क्रियते शोकः॥ (16) 


गली में पड़े चीथड़े की कन्था बना ली, पुण्यापुण्य से भिन्न मार्ग का अवलम्बन कर लिया । न 
मैं हूं, न तुम हो और न यह लोक है, फिर किस लिए शोक कर रहे हो ? 


यहां चपेट शब्द का प्रयोग किया है, इसलिए स्तोत्र का नाम चपंटपंजरिका रखा गया है । यहां 
कहा गया है कि पुण्य तथा अपुण्य दोनों का परित्याग करना चाहिए। पुण्य का भोग करने.के बाद फिर 
दुःख भोगना पड़ता है । यही कारण है कि गीता में सुख, दुःख आदि के परित्याग की बात कही गयी 
है। दुःख की वृद्धि सुख की अपेक्षा अधिक होती है । सुख समयुक्तान्तर--श्रेणी (311(1112(1081 
7102165901) के नियम से बढ़ता है, जबकि दुःख समगुणितान्तरश्रेणी (Geometrical Progre- 
85101) के नियम से । जब दोनों का परित्याग किया जाएगा, शांति मिल सकेगी । 


षट्पदी में सात इलोक हैं । यह स्तोत्र छोटा है, किन्तु बहुत ही मनोरम है । इसमें भाषा और 
भाव--दोनों का सौन्दर्य पूर्णतः उन्मीलित हुआ है। यहां हमें शंकर के काव्यसौन्दर्थ का दर्शन 
मिलता है । 
पहले श्लोक में आचार्य विष्णु से प्रार्थना करते हैं कि हे विष्णो, मेरे अविनय को दूर कीजिए, 
मन का दमन कीजिए, विषयों की मृगतृष्णा को शान्त कीजिए, प्राणियों के प्रति मेरी दया बढ़ाइए और 
संसार सागर से मुझे पार कीजिए-- 
अविनयमपनय विष्णो दमय मन: शयम विषयमृगतृष्णाम्‌ । 
भूतदयां विस्तारय तारय संसारसागरतः ॥ (1) 
इसके बाद आचार्ये विष्णु के पदारविन्दो की वन्दना करते हैं, जिनका मकरन्द गंगा ओर सौरभ 
सच्चिदानन्द है और जो संसार के भय और खेद को नष्ट करने वाले हैं-- 


दिव्यधुनीमकरन्दे परिमलपरिभोगसच्चिनानन्दे । 
श्रीपतिपदारविन्दे भवभयखेदच्छिदे वन्दे ॥ (2) 


स्तोत्र के तृतीय इलोक में अद्वैतवेदान्त का तात्पर्यं तथा भक्ति का स्वरूप प्रकट किया गया हे । 
शंकराचार्य कहते हैं कि हे नाथ, यद्यपि मुझमें और आप में भेद नहीं, फिर भी मैं आपका हूँ, आप मेरे 
नहीं क्योंकि तरंग ही समुद्र की होती है, तरंग का समुद्र नही > क 
सत्यपि भेदापगमे नाथ तवाहं न मामकीनस्त्वम्‌ । 
सामुद्रो हिं तरंगः क्वचन समुद्रो न तारंगः | (3) | 
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हे गुणमन्दिर दामोदर, हे सुन्दरवदनारविन्द गोविन्द, हे संसारसागर का मंथन करनेवाले मन्द- 
राचल, आप मेरे महान्‌ भय को दूर कीजिए 
दामोदर गृणमन्दिर सुन्दरवदनारविन्द गोविन्द । 
भक्वजलधिमथनमन्दर परमं दरमपनय त्वम्‌ मे ॥ (6) 


षट्पदी के इलोकों में माधुर्यगुण है ओर अनुप्रास की छटा भनेकत्र प्रकट हो रही है। आचार्य को 
प्रह वी भाव अत्यधिक कोमलता से निबद्ध हुआ है । साक्षात्कार कर लेने वाले आचाय के लिए भी भवित 
की किस प्रकार उपयोगिता है-- यह इन श्लोकों से भासित होता है । भवताप से सन्तप्त जीव की जो 
बेचैनी है, उसे इत इलोकों के माध्यम से प्रकट किया गया है । 

शंकराचार्य के स्तोत्र में हरिमीडे स्तोत्र सबसे बड़ा है । इसमें 44 शलोक हैं। मत्तमयूर छन्द 
का प्रयोग किया गया है। स्तोत्र की हरिमुक्तावली व्याख्या महत्त्वपूर्ण है स्तोत्र में अद्वँतवेदान्त का 
निरूपण मिलता है । 
, , . पहले इलोक में “जगदादिम्‌ का प्रयोग मिलता है,” जिससे परमेश्‍वर ही जगद्‌ के (कर्त्ता सिद्ध 
होते हैं--“सकलजगदुत्पादनत्वे सति तत्कत्‌ कत्वमिति विवक्षितम्‌ “ (हरिमुकतावली व्याख्या) 

यह जगत्‌ उन परमेश्वर के अंश से उत्पन्न हुआ है, उन्हीं से सुदृढ़ रूप से बद्ध है अर्थात्‌ पालित 
है, उन्हीं से व्याप्त तथा प्रकाशित है और वे ही संसार रूपी अन्धकार को नष्ट करने वाले हैं |? श्रुति 
कहती है कि परमात्मा का एक अंश यह जगत्‌ है और इनके अमृतस्वरूप तीन अंश झुलोक में हैं-- 
“«पदोऽस्यविइवा भूतानि त्रिपादस्यामृतंदिवि । 

स्तोत्र में कहा गया है कि वह परमेश्‍वर सवत्र है, वही सब कुछ है, वही प्रकृति है, वही अधिष्- 
ठाता है, वही आनन्द है, वही अनन्तगृण है, शुद्ध सत्त्वरूपा माया उपाधि है, वह अव्यक्त है, वही भोक्ता 
है, वही भोग्य है, वही ; सदसद्रूप है ।* 

जगद्रुप से जो स्थित दिखाई पड़ रहा है, वह परमार्थ नहीं है । परम तत्त्व तो विषयापेक्ष विज्ञान- 
व गद्य है । वह ज्ञाता, ज्ञान और ज्ञेय से रहित होने पर भी (अविद्याद्यपहित होने के कारण) 
ज्ञाता है । 


1, स्तोष्ये भक्त्या विष्णुमनादं जगदादिं 
यस्मिन्तेयत्‌ संसृतिचक्र भ्रमतीत्धम्‌ । (शलोक 1) 
2. यस्येकांशादित्थमशेषं जगदेतत्‌ 
प्रा मू तं येन पिनद्धं पुनरित्थम्‌ । 
येन व्याप्तं येन विबुद्धं सुखदुःखं -- 
स्तं संसारध्वान्तविनाशं हरिमीडे ॥ (2) 
3. सर्वज्ञो यो यश्च हि सर्वः सकलो यो 
यर्चानन्दोऽनत्रगुणो यो गुणधामा । 
यश्चाव्यक्तो व्यक्तसमस्तः सदसद्ध-- 
स्तं संसारध्वान्तविनाशं हरिमीडे ॥ (3) 
4. यस्मादन्यन्नास्त्यपि नवं परमार्थः 
दृश्यादन्यो निविषयज्ञानमयत्वात्‌ । 
ञतृज्ञानज्ञेयकिहीनोऽपि सदा ज्ञ-- 
स्तं संसारध्वान्तविनाशं हरिमीडे ॥ (4 ) 


के.) 
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जो आचार्यों से अच्युततत्व की प्राप्ति कर लेता है तथा वैराग्य और अभ्यास के बल से दृढता 
प्राप्त करके एकाग्र ध्यान में लीन हो जाता है, वह ईश्वर को जान लेता है 7 


साधक प्राणों का उपसंहार करके ओम्‌ उच्चारण करता हुआ चित्त को हृदय में निरुद्ध करके 
अन्य किसी का स्मरण नहीं करता है तथा चित्त के लीन होने पर “स्वप्रकाशचिद्र प परमात्मा मैं हूं -- 
इस प्रकार जिस तत्व का ध्यान करता है, वह तत्व विष्णु ही है 12 


कं ब्रह्म तत्व का निरूपण करते हुए आचार्य कहते हैं कि वे देव अनन्य, परिपूर्ण हृदय में स्थित, 
भक्तों द्वारा प्राप्य, अज, सुक्ष्म और अतर्क्य हैं-- (श्लोक 7) । वे परमेश्वर चक्षुरादि के आग्राह्य 
हैं, अन्तःकरण में उनका विशेष बोध होता है, वे ज्ञेयातीत, ज्ञानस्वरूप, भावग्राह्य और आनन्दस्वरूप 
हैं । (श्लोक 8) । जो कुछ विषय दिखायी पड़ रहा है, वह ब्रह्म ही है । (श्‍लोक 9) । जो विकल्पयुक्त 
समस्त प्रपंच का परित्याग करके स्वप्रक।शचिन्मात्र को जान लेता है, वह देह का परित्याग करके हरि 
में प्रविष्ट हो जाता है (शलोक 11) । वह सर्वत्र विद्यमान है, सबको जानता है, किन्तु उसे कोई 
नहीं जानता । बह सर्वान्तर्यामी है (श्‍लोक 12) । अपने में सबको देखें और सभी जनों में अपने को 
देखें । इस सर्वात्मिकत्व के बोध से युक्त होने पर उस परमेश्‍वर को जान लेता है (इलोक 13) । 
वह साक्षी है। वह कर्ता, काये और कारण को भाषित करता है ।* जीव जाग्रतवस्था में स्थूल पदार्थों 
को देखता है, निद्रा में मायाकल्पित पदार्थों को देखता है, सुषुप्ति में सुखपूर्वक सोता है और तृतीया- 
वस्था आत्मदर्शन से आनन्दित होता है (शलोक 16) । परमेश्वर अनेक प्रकार के गुणभेदों को देखता 
हुआ रक्तकाद्युपाधिभेद से विचित्र स्फटिकशिला की भांति अनेक रूपों में प्रकट होता है (इलोक 17) । 


ऋग्वेद के मन्त्र के आधार पर अधोलिखित इलोक की रचना की गयी है-- 


ब्रह्माविष्णू रुद्रहुताशौ रविचन्द्रा-- 
विन्द्रो वायु्यज्ञ इतीत्थं परिकल्प्य । 
एकं सन्तं यं बहुघाहुमंतिभेदात्‌ 
तं संसारध्वान्तविनाशं हरिमीडे ॥(18) 
ऋग्वेद का मन्त्र इस प्रकार है-- 
इन्द्र मित्रं वरुणमग्निमाहुरथो दिव्यः सः सुपर्णो गरुत्मान्‌ । 
एक संद्विप्रा बहुधा व दन्त्यरिति यमं मातरिश्वानमाहुः ॥ 1/164/46. 


वह परमेश्वर सत्य, ज्ञात, शुद्ध अनन्त शान्त, गूढ, निष्फल और आनन्दरूप है । वह कोशपंचक 
से भिन्त है (श्‍लोक 12) । आचाय ने उपदेश दिया है कि विषयों का परित्याग करके “अहं ब्रह्मास्मि ' 


1. लोक 5। 
2. प्राणानायम्योमिति चित्तं हृदि रुद्‌ष्वा 
नान्यत्‌ स्मूत्वा तत्पुनरत्रैव विलाप्य । 
कीणे चित्ते भादृशिरस्मीति वदु 
तं संसारध्वान्तविताशं हरिमीडे ॥ (6) 
3. साक्षी चास्ते कतं षु पश्यन्निति चान्ये' शलोक 14, 
“कतु कार्यकारणानि पश्यन्‌ भासयन्‌ साक्षी केवलमास्ते ।* 
--हरिमुक्तावली व्याख्या । ` 
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का निश्‍चय करना चाहिए (इलोक 20) । वेदान्त, आध्यात्मिकशास्त्र, पुराण तथा सात्त्वततन्त्र उसौ 
ईश का उपदेश देते हैं, जो संसार के अन्धकार को नष्ट करने वाला है (श्‍लोक 23) । वह श्रद्धा, 
भक्ति, ध्यान, शमादि के द्वारा ही प्राप्त किया जा सकता है 17 “सबं खल्विदं ब्रह्म” के द्वारा प्रति- 
पादन किया है (सर्व खल्वित्यत्र निरुक्तं श्रृतिविद्भि:-- श्लोक 25) । जो मैं हूं, वही वह है और जो 
वह है, वही मैं हुं--इस प्रकार का बोध ही सच्चा बोध है (इलोक 28) । वह एक ही अनेक 
शरीरों में विद्यमान है । जो इस प्रकार जान लेता है, वह वही हो जाता है। उसमें लीन होने पर 
पुनर्जन्म की प्राप्ति नहीं होती (शलोक 29) । 


तीसवें इलोक में बृहदारण्यकोपनिषद्‌ के मधुब्राह्मण का उल्लेख हुआ है-- 


इन्द्रेकत्व॑ यच्च मधुब्राह्मणवाक्य: 
कृत्वा शक्रोपासनमासाद्य विभूत्या । 


बृहदारण्यकोपतिषद्‌ के द्वितीय अध्याय के पंचम तथा षष्ठ ब्राह्मण में मधुविद्या का उपपादन 
किया गया है । कहा गया है कि यह आत्मा सभी भूतों का मधु है और सभी भूत इस आत्मा के मधु 
हैं। जो इस आत्मा में तेजोमय अमृतमय पुरुष है, यही वह है, ओ आत्मा है । यह अमृत है, यह ब्रह्म 
यही सब है-- 

“अयमात्मा सर्वेषां भूतानां मध्वस्यात्मनः सर्वाणि भूतानि मधु यश्चायमस्मिन्तात्मनि 
तेजोमयोऽमृतमयः पुरुषो यश्चायमात्मा तेजोमयोऽमृतमयः पुरुषोऽयमेव स योऽयमात्मेदममृतमिदं ब्रह्म दः 
सर्व॑म्‌ । बृहदारण्यक 2/5/14 


शंकराचार्य ने अपने भाष्य में प्रतिपादित किया है कि यह मधुविद्या इन्द्र द्वारा रक्षित है और 
देवों द्वारा भी दुष्प्राप्य है--“या इन्द्ररक्षिता सा दुष्प्राप्य देवैरपि, यस्मादहिभ्यामपि देवभिषग्म्यामिन्द्र- 
रक्षिता विद्या महतायासेन प्राप्ता ।” (ब्रहदारण्यक, शाङ्करभाष्य 2/5/16) 


वह परमात्मा विज्ञान है, वही ज्ञाता, श्रोता, आनन्दयिता तथा ज्ञांश है (श्‍लोक 32, 33) । 
आचायं ने उपनिषद्‌ की शैली का प्रयोग करते हुए कहा है कि मैं न तो प्राण हूं, न शरीर हूं, न मन 
हूं, न बुद्धि हूं, अहंकार हूं और न ही हूं; जो ज्ञांश है, वही मैं हूं -- 


ना हु प्राणो नेव शरीरं न मनोऽहं 
नाह बुद्धिर्नाहमछङ्कारधियौ च। 
योज्त्र ज्ञांशः सोऽस्म्यहमेवेति विदुर्यं । (श्लोक 36) 


वह सत्‌ है, सूक्ष्म है, नित्य है। “तत्वमसि” के द्वारा उनका निरूपण किया जाता है 
(श्लोक 37) । 


“नेति नेति के द्वारा उसी उत्सव के प्रतिपादन में असमर्थता ब्यक्त की जाती है 
क 38) . उसी में सारी दृष्टि ओतप्रोत है-- (इलोक 39) । जब तक “वह मैं हुँ”--इस रूप 
में आत्मदशेन नहीं हो जाता, तब तक यह सारी सृष्टि सत्य प्रतीत होती है। उसका साक्षात्कार हो 
जाने पर सारा दृद्यप्रपंच असत्य ही जाता है । (इलोक 40) । 


1. श्रद्धाभक्तिध्यानशमाचैय॑तमाने--- 
जञातुं शक्यो देव इहैवाशु य ईशः। -_इलोक 24 


क 


NE ~| 
ओ’ 
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शंकराचार्य के स्तोत्रों में दो पक्ष स्पष्ट रूप से दृष्टिगत होते है--(1) भक्तिभावना तथा 
(2) अद्वैत का निरूपण । उपासना के माध्यम से परम तत्व की प्राप्ति के मार्ग का भी निर्देश किया 
गया है। जो मन्दाधिकारी हैं, उसके लिए भक्ति का महत्व है । दक्षिणामूति तथा हरिमीडे में अद्वैत 
का वह रहस्य निरूपित हुआ है जो शंकराचायं के भाष्यों में सन्निविष्ट है । सूक्ष्मविवेचनमण्डित 
उक्तिप्रत्युक्तिसमन्वित शेली का दरशन भाष्यों में होता है और उनके अनुशीलन से तत्तद्विषयों को 
समझने की अद्भुत शक्ति का उदय होता है । यह विशेषता स्तोत्रों के अनुशीलन से नहीं पाती, किन्तु 
यह कहा जा सकता है कि भाष्यों के विवेचनों का भी अनुसरण स्तोत्रों में प्राप्त होता है । इन स्तोत्रों 
में निरूपित तत्वों के स्फुटीकरण के लिए भाष्यों के अनुशीलन की अपेक्षा है । शाङकर वेदान्त को 
समभने के लिए दक्षिणामूति तथा हरिमीडे स्तोत्रों के उनकी व्यास्याओं के आलोक में परिशीलन की 
आवश्यकता है । 1 


ज ऋण शा  - ` ७: 


तेलुगु साहित्य पर आचार्य शंकर का प्रभाव तथा | 
| शंकर-विषयक तेलुगु साहित्य 


कु डॉ० सरगु कृष्णर्मात सरयूराम 


आचार्य एवं अध्यक्ष, हिन्दी विभाग, 
बंगलोर विश्वविद्याय, बंगलौर 


भाचायं शंकर का अद्वतदशेन केवल भारत में नहीं, वरन्‌ समस्त संसार में मान्य है, भाष्यकार 
शंकर ने प्रस्थानत्रय का अद्वेतपरक भाष्य लिखकर समग्र संसार को परमात्मा का अंश एवं आत्मा 
को परमात्मा ही घोषित किया है । अहत के अनुसार आत्मा ओर परमात्मा भिन्न नहीं, बल्कि अभिन्त 
हैं । अद्वेतपरक यह व्याख्या अपने वैशिवक आयामों के कारण अत्यंत वेज्ञानिक एवं सर्व मान्य है । 


विश्वशांति पर शंकर का प्रभाव 


आचार्य शंकर ही संसार के दाशंनिकों में ऐसे हैं, जिनका प्रभाव विइव के प्रायः समस्त 
भाषा-साहित्यों व वेचारिक विषयों पर पड़ा है, संस्कृत, अपभ्न झा, हिन्दी, कम्नड़, तेलुगु, बंगाली, 
अंग्रेजी, फ्रेंच, स्विस, जापानी आदि भाषाओं के मनीषियों की विचारधारा पर अखण्ड रूप से यह 
` प्रभाव पड़ता आ रहा है । पाइचात्य विद्वानों ने शंकर सिद्धांत को विशजनीय एवं एकीकरण धर्म माना 
` है। तेलुगु साहित्य के आदि कवि नन्नया से लेकर अत्यंत आधुनिक कवि शपेन्द शर्मा के काव्यों में 
वचारधारा का प्रभाव स्पष्टतः परिलक्षित होता है । | 
काव्य में श्रद्वेत | 
नु कवि नन्नया भट्टारक पूर्णतः आचार्य शंकर के अहैत दर्शन से प्रभावित हैं । 
विज्ञान निरत” नन्नया आदि पवे में (1:19) त्रिमूति स्तवन संस्कृत में 
र । आध्यात्मिक चितनधारा से अनुप्राणित उनका चरित्र-चित्रण 


ल्क नि 5 


के सोमनाथ (1160-1240) 


F 


का दीर्घीकरण किया गया है-यथा--नन्नय - 
है ५. ग 


रश 


बसवेश्वर और शिव के अद्व त मानते हैं । 


के... कनक पल -“। "77% व 
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“वृषाधिप शतक' में भक्ति अद्व त के परिप्रेक्ष्य में प्रस्तुत है। 
तत्वों के अद्व॑ त तत्व को यों ध्वनित करते हूँ ; | 
वेदिकुलिदि शुद्ध वेदिकंबनि येन्न 
शास्त्रज्ञ लिदि धर्मशास्त्र मन (ग 
ताकिकु लिदि महा तर्क बनंग ( 
बौराणिकु लिदिये पुराण मन (ग--- 
पद्यमुल्‌ रचितु बसवर्लिंग:**? 


“चंतुर्वेदे सार” में ये अपने काव्यं के नाना 


'चेन्नमल्लेश्‍वर' में कवि को सारी धरती शिवमय गोचर होती है । इनके वीरक्षव -घर्म 
प्रतिपादन में अद्वं त का योग है । 'बसव पुराण” का लिगैक्य वर्णन अद्वैत सिद्धांत के अनुसार हुआ. है। 


सल्लिकाज न पण्डित 


` डॉ० जी० नागय्या तेलुगु समीक्षा में मल्लिकार्जुन के शिवतत्वसार को शेव स्मति मानते हैं । 
शेव को सवेदिक संस्कार देकर आपने आराध्य शाखा स्थापित की है । 


नन्तेचोड 


आपका “कुमारसंभव प्रथमांध्र शोध प्रबंध हे । इसमें भी परम एवं आत्मा का ऐक्य-तत्व 
स्वीकृत है । 


वेगुलवाड़ भीम कवि 


। 'शतकंधर रामायण', 'हरविलास” आदि के रचयिता माने जाते हें ॥ उनकी अधिकतर कविता 
| अप्राप्त हैं । प्राप्त कविता में अद्व त तत्व यत्किंचित्‌ दृष्टगोचर होता है । 


तिक्कना के काव्य पर आचाय शंकर का प्रभाव . 


| 'महाभारत' के रचयिता कवित्रय अर्थात्‌ नन्नया, टिकन्ना एवं एरंना आचार्यं शंकर के अद्वौत 
| ' दर्शन से अत्यंत प्रभावित हैं। “निवेचनोत्तर' रामायण में तिक्कना आत्मा परमात्मा की एकता एवं 
। अभिन्नता का निरूपण करते हैं । तिक्कता 'महेश्वरांध्रि कमल ध्यानेकशील हे । अतः हरिहर पद्मगभं 
। तीनों की स्तुति करते हैं ।3 + 


हरिहर अभेद सिद्धांत 

- तिक्कना हरिहराभेद सिद्धांत के स्थापनाचाये हैं। धर्माद्वीत के साथ वे हरिहराद्वौत एवं जीव 
ब्रह्माद्वत का प्रतिपादन भी करते हैं । आश्‍्वासद्यंत कविताओं, धर्मोपदेश एवं भगवत्स्तुति-संदर्भा में 
यह देखा जा सकता है | आरम्भ में तिक्कना शेव हैं । महाभारत ` रचनाकाल तक पहुंचते-पहुंचते 
वे पूर्णतः जीवन, रचना एवं विचारों में अद्व तवादी बनते हैं । 'नमझ्शिवाय” के साथ-साथ पाय 
नमश्शिवाय, कहते हैं । अद्वैत का प्रभाव तिकन्ता पर इतनी प्रचुर मात्रा में पड़ा है कि वें सब धर्मों 


- . 1. चतुवद सारमु--22 ब 
2. तेलुगु साहित्य समीक्षा--पृ० 132 ` क हु बा SS 
` 3. निवेचनोत्तर रामायण, 1-13 । tart 


९ 28 | 


सम्प्रदायों, देवताओं एवं मनुष्यों में अद्वे त तत्व स्थापित करते हैं । मनुमसिड्धि महाराज एवं अनेक | 
महामंत्री तिक्कना के बीच में अद्व त भाव संबंध है । 


सोमयाजी 
तिक्कना केवल कवि ही नहीं, बल्कि महायाज्ञिक एवं सोमयाजी भी है । वैदिक पथ निष्ठा | 
के साथ अभेद शक्ति से यज्ञ एवं सोमयाग करते हुए सदा भगवत्स्मरण करते हैं । | 


हरिहरनाथ साक्षात्कार | 
भारत रचना संदर्भ में तिककना हरिहरनाथ का साक्षात्कार स्वप्न में करते हैं विष्णु और | 

शिव के भद्वौत की की कल्पना आचाय शंकर के प्रभाव का ही परिणाम हे । अद्वेत भावना के कारण | 
ही टिक्कना के हृदय में सभी कवियों के प्रति विशेष सद्भावना उमड़ पड़ती हे । वे उभयकवि-मित्र हैं । 
दीन जनों में दीनानाथ के दशन कर उनकी सहायता में टिक्कना जीवन व्यतीत करते हें । महाभारत | 
के पात्रों के चित्रण में ये महाकवि परमतत्व का स्वर्णलेपन संयोजित करते हैं। टिकन्ना के लिए | 

- श्री व उमा एवं विष्णु व शिव एक ही हैं-- 


श्रोयन गोरि ना ( वरणु चेल्वकु 
चितमु पल्लविप भ- 
द्रायित मूतये हरिहरंबगु रूपमु 
दालिचि विष्णु रू-- 
पाय नमश्शिवाय यनि पल्केड । 
भक्त जनंबु वेदिक 
च्यायित किच्चमेच्चु 
परतत्वमु ( गोल्चेद निष्टसिद्धि किन्‌ । | 


ब्रह्मानंद की दशा में वे परम सत्ता का साक्षात्कार करते हैं । हरिहरनाथ उन्हें परमज्योति का 

प्रसाद प्रदान करते हैं । काव्य कला परिपक्वता के साथ सर्वरस परिपक्वता उनके काव्य में गोचर होती 

» है। महाभारत में चित्रित टिक्कना के कृष्ण जीव-जीव में संव्याप्त हरिहरनाथ हैं। रस पोषण में भी 

*कवितावेश से युक्त अद्द त भावना दिखाते हें । उनके काब्य में काव्य-कला, संगीत एवं चित्रमयता का 
अभिन्न अद्वैत रूप परिलक्षित होता है। 


काव्यानंद एवं ब्रह्मानंद 


व टिक्कना परमहंस बनकर महायोग में मग्न होकर काव्यानंद एवं ब्रह्मानंद की अभेद प्रतिपत्ति 
5 संपन्न कराते हुँ। दीक्षा के साथ व योग एवं काव्य दोनों को संघटित करते हैं। इसलिए उनका 
. “महाभारत विश्व श्रेयस्कर एवं धर्माथकाममोक्ष प्रदायक बन पड़ा है । 


_ स्मृंति-श्रूति समन्वय 

* ` हरिहरनाथकी उपासना में स्मृति-श्रुति के समन्वय की साधना कर ब्रह्मज्ञान 
र म ह्यज्ञानी तिक्कना 
शैव- के बीच में होने वाले रक्तपात को रोकने के उद्देश्य से देवताओं में अद्वैत दशा दिखाकर 
हरिहरनाथ के अभेद को निरूपित करते हैं। उनके हरिहरनाथ शंव, वैष्णव, ज्ञानी, भक्त, योगी- 


भोगी, मांत्रिक, तांतिक--सबके संरक्षक हैं। इस अह्वत भावना के संप्रसरण के द्वारा तिक्‍्कना 
सजन सामरस्य स्थापित करते हैं। डॉ० जी० भागइया के शब्दों में-- “महाभारत का मुख्य संदेश 


ही 
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धर्माह्वैत है । महाभारत पुरुषाचं प्रसंगों में धमंप्रधान एवं दार्शनिक प्रसंगो में अद्वेतप्रधान 
तिक्‍्कना अद्वैत-तत्त्व का श्रीगणेश कर्ममार्ग से करते हुए भक्ति-मार्ग पर अग्रसर हो न है। 
तक पहुंचते हैं। वे समन्वयवादी दार्शनिक हैँ ।”1 दा 


महाभारत के दाशेनिक प्रसंग 


भारत में | तीन प्रधान दार्शनिक प्रसंग हैं-- (1) भीष्म पर्वंगत गीतोपदेश (2) उद्योगपर्वस्थ 
सनत्सुजातीय एवं (3) शांति आनुशासनिक पर्वंगत धर्मज को प्रदत्त भीष्म विज्ञानोपदेश आह 
द्वितीय प्रसंग को छोड़ देते हैं। तृतीय प्रसंग में तिक्कना आचार्य शंकर के तत्वों को श । तिक्कना 
झारशय्यागत भीष्म कृष्ण का स्मरण परब्रह्म के रूप में करते हैं। तिक्ता भी हरि EE 
ही परमपद चाहते हैं । ब्रह्मज्ञान उनका लक्ष्य है। इस अद्वेत निष्ठा में विन व 
अपूर्वं शालीनता प्रदान करते हैँ । महाभारत को 


केतना और तिक्कना : 


केतना 'दशकुमार चरित्र' तिक्क्रता को समर्पित करते हैं। अपने काव्य में केतना तिक्कना 
के बहुआयामयुक्त अट्ट तमय व्यक्तित्व का वर्णन इस प्रकार करते हैं-- : br 


सुकवींद्र बुद रक्षकु (डेव्व (डनिन वी( 
डनु नालुककुर (दोड वेन वा( डु 
चित्त नित्यस्थित शिवु ( डेव्व (डित वी( 
डनु शब्दमुन कहे मैनवा ( डु 
दशदिशा विश्रांत यशु ( डेव्व (डनिन वी( 
डनि चेप्पुटकु (बात्र मैत वा( डु 
सकल विद्याकला चणु ( डेव्व (डनिन बी( 
इनि चूप्पुटकु गुरियेन वा ( डु 
मनुम सिद्धि महीश समस्त राज्य 
भाग्य धैरेयु ( डभिरूप भाव धवु ( डु 
कोट्टरुवु कोम्मतामात्यु कूमि सुतु ( डु? 
दीन जनता निधानंबु तिक्क शौरि ।* 


तेरहवीं सदी में भ्रद्वेत : 

तिककना की अद्वैतपरक दार्शनिक दृष्टि का प्रभाव समूचे आंध्र-देश पर, प्रमुखतः काकतीय 
साम्रज्य पर पड़ा । 'महाभारत' भारतीय विज्ञात-कोश है । वह सामाजिक सुधार का आधार बना 
है । तिक्कता की दार्शनिक विचारधारा का प्रभाव शैव, वेष्णव, जेन आदि घर्मो के अनुयायियों पर 
भी पड़ा है। इस युग में धर्मात के कारण देश में शव, वैष्णव, बोद्ध एव जैन मन्दिर निमित 


हुए । 


1. तेलुगु साहित्य समीक्षा : प्रथम खण्ड पृ" 2141 
2. '('-जतेलुगु मे -अर्धेबिदु है । 


3. दशकुमार चरित्र, 1-89 । 


| 
| 
| 
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माकण्डेय पुराण : 
तिक्क्रना के शिष्य मारना के “मार्कण्डेय पुराण में भी हरिहरद्वौत भक्ति का प्रांजल प्रस्फुटन 
दृग्गोचर होता है। इस युग के अन्य कवि मंचना भी इसी धारा के अनुयायी हैं । 


विशिष्टाद्वैत में अद्वेत तत्व : 
वैष्णव कवि कृष्णमाचार्य के सिंहगिरि नरहरि वनों में रामानुज तत्वों के साथ शंकर-तत्व 
भी यत्र-तत्र परिलक्षित होते हैं । 


शिवदेवय्या-(1250-1300) 
शिवदेवय्या के “पुरुपार्थंसार” में लोक-नीति के साथ अद्वेत नीति भी है। इस युग के काच- 
विमु, विट्टुलनाथ, बय्यना, कमलनाभ भास्करुनि केतना आदि कवि भी अपने युग के सूर्य तिक्कना की 
दाशंनिकता से प्रभावित हैं । 
एरंना को कृतियों में अद्वेत तत्व : 
एरंना के हरिवंश,' “भारत अरण्यपवंशेष', “रामायण ,' 'नृसिहपुराण,' आदि में नन्नया और 
तिक्कना के दार्शनिक तत्वों का विकसन गोचर होता है । अद्वैत भाव के कारण ही अरण्यपर्वेशेष में 
अपना नाम न देकर नन्नया का ही नाम देते हैं । सभी जीव जब साई के ही अंश हैं तो नामों का 
भेदभाव कहां से आये ? प्रबंध परमेश्‍वर एर॑ना शंमुदास होते हुए भी शिव केशव में अद्वैत भाव के 
कारण ही समान भक्ति दिखाते हैं । 'नृसिंहपुराण” में वे यह सम-भक्ति प्रदर्शित करते हैं-- 
गिरिश वद भक्ति रसत-- 
(पर भावमु कलिमि शंमुदासु' (डन (गा ( 
बर (गियु गोविद गुणा 
दर संकृत सौमनस्य धन्यु (डवे दुन्‌ 17 


नाचन सोमनाथ : 


महाकवि नाचन सोमनाथ के 'उत्तर हरिवंश” में ब्रह्म एवं जीव के अभेद का निरूपण है। 
अगल-बगल में खड हुए शिव एवं केशव दोनों का वर्णन इस प्रकार करते ह 
अभ्र क षंबेन याल पोतु नितंडु 
त्रुंचि ना ( डीतंडु पेंचिना ( डू 
साधु सम्मतमुगा सामजंबु नितंडु 
गाचिना ( डीतंड द्रोचिना ( डु 
बहिमुं खाथंमं पवंतेशु नितंड्‌ 
दाल्यिना (डीतडु ब्राल्चिना (डू 
फण परंपर तोडि पन्नगेंद्र नितंडू 
मेट्टिना (डीतंडु सुट्रिना ( डु 
ने(डू ना (डुनु ना (डुन ने (ड्‌ मनकु ( 
जूप ( जेप्पंग (जेप्पंग ( जूपगलिगे 


1. नृतिहपुराण; 1-89 । 


ननुचु ( गोनियाडु संयमि जनुल कादवे 
रजत गिरि मी (द हरिहरा राधनंवु ।* 


भाष्कर रामायण में अद्वेत तत्त्व 
“भाष्कर रामायण' बहुकतृ क चंपू काव्य है। भाष्कर, तत्पुत्र मल्लिकार्जून, शिष्य कुमार 


रुद्रदेव, मित्र अय्यलायं--इन चारों ने इस ग्रंथ को प्रणीत किया है। इस ग्रंथ में कहीं भी धर्म-भेदों 


की भावना छू तक न पाई है । 


गणपनाराध्य 
गणपनाराध्य के 'स्वरशास्त्र' में योगशास्त्र का ऐक्यपरक विवरण है । 


महाकवि श्रीनाथ 
मारय एवं भीमांबा के वरद पुत्र महाकवि श्रीनाथ अद्द त-तत्व के महान्‌ आधारस्तम्भ हैं । 
'वडिताराध्यचरित शगार नषध आदि में वे आत्मा परमात्मा के ऐक्य का वर्णन करते हैं। 
'हरविलास' में शं व-भक्ति के साथ विष्णु-भव्ति का भी विश्लेषण कर श्रीनाथ अपने देवाद्वत का 
आदर्श प्रस्तुत करते हैं। 'समुद्रमंथन' एवं दारुकावन शिवविहार' में उनकी अत्मा की तन्मयता 
कविता का रूप लेती है। “भीमेश्वर पुराण” में सप्तषि भीमाभिषेकार्थं गोदावरी से प्रार्थना कर उसे 
गंगा बनाकर शिवजी के यहाँ ले चलते हैं। यहां गोदावरी और गंगा का बद्व त हे । काशी में अन्न 
न मिलने से व्यास उसे शाप देते हैं। इस प्रसंग से सम्बन्धित वर्णेन में शेव तत्व का अट्ठ तपरक 
विश्लेषण है । काशी खण्ड में भी इसका वर्णेन है । “शिवरात्रि माहात्म्म' में परिलक्षित अद्ठं त-भपेक्षा 
प्रक्षिप्त अंश है । अद्वैत भावना से माता को ही दैवाधिक मानकर महाकवि श्रीनाथ कहते हैं-- 
सवेतीर्थं बुल कटे समधिकंबु 
पावनंबेन जनयित्रि पादजलमु 
वरतनूजुद कखिल देवतलकंटे 
जननि येक्कुड्‌ सन्नुताचार निरत ।१ 
गौरना (सन्‌ 1380-1450) 
'नवनाथचरिठ' में गौरना परकाय प्रवेश का वर्णन करते हैं । 
सड़िकि सिगना 
पद्मपुराणोत्तर खण्ड में रामायण एवं भागवत की कथाएं प्रस्तुत करते हैं। 'वशिष्ठ 
रामायण? में विरक्त राम को विश्वामित्र की इच्छा के अनुसार वशिष्ठ ज्ञान-बोध कराते हें । यह ज्ञान 
पूर्णतः अद्व॑ तपरक है । | 
दग्गुपल्लि दुग्गना 
इनका “तासिकेतोपाख्यान' ज्ञानोपदेशक आत्स-तत्त्व निरूपण काव्य हे । 
नंदी मल्लय : घंट सिगता 
कृष्णमित्र के 'प्रबोध चंद्रोदय के आधार पर सवेवेदांत सार तत्त्व समंचित के समनाम श्राव्य 
काव्य इन्होंते लिखा है। 


1. उत्तरहरिवंश, 2.178 
2. काशीखण्ड, 4-20 । 
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चिदानंद नगर पालक ईइवर व माया समागम के बिना ही मन नामक पुत्र उत्पन्न होता 
है । यह मन ही संसार का कर्त्ता है। अमूर्त भावों का मानवीकरण इस काव्य में किया गया है । 


कोरवि गोपराजु (15 वीं सदो) 


“सिंहासन दूत्रिशिका' हरिहरनाथ को समपित कर गोपराजु परम सत्ता में एक होने की कामना 
करते हैं । 
संकीतंनों में अह त चेतना : 

ताल्लपाक अन्नमाचार्य के संकोतेनों में भवित का प्रांजल प्रस्फूटन हुआ है, वैष्णव-शैव कवियों 
के संकीतंनों में अं त दर्शन के कतिपय तत्व स्वीकृत हुए हैं, त्यागराज (1756-1847 ) के कीर्तन व 
'प्रह लाद विजय में आत्मा-परमात्मा की एकता का निरूपण हुआ है। इसमें माया का खण्डन भी 
हुआ है । ये राम-साक्षात्कार प्राप्त करते हैं । 


पोतना का आंध्रभागवत : 

दक्षाध्वर कथा में कृत शिवरनिदा-पाप-परिहार के लिए पोतना, 'वीर-भद्रविजय' लिखते हें-- 
भागवत विष्णु-पारम्य भक्ति-प्रबोधक काव्य है। यह काव्य अद्व त--तत्व को स्वीकार करता ह 
ज्ञान की महत्ता मानकर भक्ति-मार्ग को प्रतिष्ठापित करता है । चैतन्य का कृष्ण-तत्व अद्वै तपरक है! 
चेतन्य से पचास वर्ष पूर्व ऐसी भक्ति का विवेचन पोतना में मिलता है । राम और कृष्ण के नामों में 
भेद नहीं मानने वाले पोतना अद्वेतदादी ही हैं । 


शिवकेशवाभेद का निरूपण देखिये-- 
चेतु लारंग शिवुनि ( बूजिय ( डेनि 
नोरु नोव्वंग हरिकीति नुडुव ( डेनि 
दययु सत्यंबु लोनुगा ( दलप ( डेनि ( 
गलुग नेटिकि ( दल्लुल कड्पु ( जेटु । 


भावतीब्रता में किसी भी भाव से मुक्ति मिलती है । पोतना इसी मुक्ति रहस्य को समुद्घाटित 
करते हैं-- र 
कोमोत्कंठत गोपिकल्‌ भयमुनं 
गंसु'डु वैरक्रिया 
सामग्रिन शिशुपाल मुख्य नृपतुल्‌ 
संबंधुलं वृष्णुलू 
ब्रोमन्‌ मीरलु भक्ति नेमु निदे 
चक्रि गंटि मेट्लैन नु 
छाम ध्यान गरिष्ठु ( डेन हरि ( 
जेंदन्‌ वच्चु धात्रीशवरा । 


1. भागवत--1-14 
2. भागवत, 5-18 । 
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यह चेतना अद्वैत का ही परिणाम है । 
गजेंद्रमोक्ष 
महाभक्त पोतना अपने परम द्व त के विराट स्वरूप का वर्णन इस प्रकार करते हैं-- 
एव्वनिचे जनिचु जग 
मेव्वनि लोपल नुंडु लीनमे 
येव्वनि यंदु डिटु ( बरमेश्वरु ( 
डेब्व ( डु मूल कारणं 
वेत्व (डनादिमध्यलघु ( 
बेव्व (डु सर्वमु ( दानयैन वा ( 
डेव्व (डु वानि नात्मभवृ 
नीश्वरु ने शरणंबु वे ( डेदन्‌! 


मुसलमानों का आक्रमण 


दिल्ली के सुल्तान ने सन्‌ 1320 में ओरुगल पर अक्रमण किया तब प्रताप रुद्र ने उसे मार 
भगाया । पर दूसरी बार वे बंदी बन गये । आंध्र के ओरुगल में दिल्ली सुल्तान का राज्य कायम हुआ। 
इस युग में हिन्दुओं में एकता स्थापित करने हेतु कवियों ने आचार्य शंकर के अद्व त सिद्धांत की महत्व- 
भूमिका निभायी। 


विजयनगर साम्राज्य में अहेत 


कंपिलि राज्य ही विजयनगर साम्राज्य का रूप धारण करता है । प्रथम बुक्कराय ने अनेक 
कवियों एवं दार्शनिकों का सम्मान किया। उनके दरबार के महापण्डित सायना और माधव ने वेदभाष्य 
लिखकर उनको समपित किया । महान्‌ दार्शनिक विधारण्य ने ही इस साम्राज्य को स्थापना की प्रेरक 
शक्ति प्रदान की । रायवंश, संगमवंश, सालुववंश, तुलुववंश व आर्वीटिवंश के राजाओं ने शेव, 
वैष्णव, जैन, बौद्ध-सब धर्मो को अद्वैत भाव से देखकर उन्हें प्रोत्साहन प्रदान किया । श्री कृष्णदेवराय 
के युग में पिशिष्टाद्वौत के साथ अद्व त को भी प्रश्रय मिला । शेव और वंष्णत कवियों ने प्रमुखतः शेव 
दर्शन एवं विशिष्टाद्वं त के तत्त्वों को प्रश्रय दिया । द्वैत दर्शन को भी पनपने का अवसर मिला। 
वीरशैव धर्म का दर्शन अद्वत से भिन्न है । किन्तु वीरशैव कवियों ने लिंगजंगम प्रसंग व लिगक्य के 
वर्णन में आत्मा-परमात्मा की एकता का वर्णन किया है। एक तथ्य स्पष्ट है कि चोदहवीं सदी से 
समस्त दार्शनिक पक्षों ने यत्किचित रूप में अमेद तत्त्व को स्वीकार किया है । कर्नाटक में हरिहरादव त 
के प्रभाव के कारण हरिहरनगर स्थापित हुआ । वहां का हरिहर मंदिर अद्वं त के प्रभाव का प्रमाण है । 
संगम वंश के प्रथम हरिहर राय (सन्‌ 1336--1344) ने श्णगेरि अद्व तमठाधीश विद्यातीथं के 
शिष्य माधव विधारण्य के द्वारा वेद भाष्य लिखाया है प्रथम बुक्कराय ने भी वेदांत व्याख्या लिखवाई 
है । इनके पुत्र कंपराय की पततीं गंगादेवी ने संस्कृत में 'मधुराविजयम्‌ काव्य _ लिखा है। द्वितीय 
हरिहरराय अद्गैतपरक वेदभाष्य को पूरा कराते हैं। इम्मड़ि प्रौद़देवराय ने स्वयं ब्रह्मसूत्र का भाष्य 
लिखा है। यह वंश पूर्णत: अद्व त दर्शन के लिए समपित हुआ है । मादयगारि मल्लना में आत्मा- 
परमात्मा एकता तत्व है । इस काल की कवीयत्री आतुकूरि मोल्ल की रामायण “अध्यात्म रामायण' से 


प्रभावित है । 


SFE 


1. भागवत, 8-73 । 
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शीकृष्णदेवराय 

संगीत साहित्य समरांगण सार्वभौम श्रीकृष्णदेव का 'आमुक्‍त माल्यद, आंध्रभाषा के पंच 
महाकाव्यों में एक है। इस काव्य की वेष्णवता पर अद्द त की सूक्ष्म रेखा अंकित हुई है। गोदादेवी एवं 
रंगनाथ का ऐक्य आत्मा और परमात्मा का ऐक्य हे । विजयनगर के इस सम्राट ने धर्माद्वेत को मानते 
हुए अपने आस्थान में सब धर्मो एवं जातियों के आचार्यो एवं कवियों को स्थान दिया। अष्टदिग्गज 
कवि इनके आस्थान के आभूषण थे । 
अल्लसानि पेछना (1470-1540) 

'मनुचरित्र' एवं (हरिकथा सार' में इस महाकवि ने यत्र-तत्र अद्व॑ तावेश दिखाया है । 
मुक्कुतिम्मना 

इनके 'पारिजातापहरण, में प्रेममूलक अद्व॑त तत्व है । 
धूर्जाटि : 

'कालहस्तिमाहात्म्य और 'कालहस्तीशवरशतक' में काव्य एवं ईइवराधना को अहत मानकर 
शिवेक्य की कामना करते हुए धूजोटि अद्ध त-साधना करते हैं। 
तेनालिरामकृष्ण , 


इनका 'उद्‌भटाराध्यचरित्र शव प्रबंध है । पांडुरंग महात्श्य लिखकर देताहेत सिद्धांत निरू- 
पित करते हैं। बालकृष्ण ही पाण्डुरंग बनता है। पार्वती से कवि विष्णु भक्ति की प्रार्थना करते हैं । 
भक्ति में केसा अमोघ अद्व त तत्त्व है । 


पिगलिसूरना (सन्‌ 1560) 

अनेक काव्यों के रचयित सूरना राघव पांडवियमु द्व्यर्थी काव्य में कथाद्वौत संपन्न 
हुआ है । 
रामराजभूषण कवि (सन्‌ 1510-1580) 

इनका 'वसुचरितर एक मेर्ग्रंथ है । 'हरिशचन्द्रनलोपाख्यान' द्व्यर्थी काव्य में कथाद्व त है । ये 
हनुमानजी के परम भक्त हैं । राम भक्त बतकर ये अपना काव्य राम को समित करते हैं। 
श्रीपति पण्डित 

इनका श्रीकर भाष्य संस्कृत में है, ्रह्मसूत्रों का विवेचन जैव तत्वों के आधार पर 
किया है । 
यथावाक्कूल अन्नमय्या 

शिवभक्त होकर भी अपना काव्य कृष्ण को समापित करते हैं । 
रंगताथ रामायण 

गोनबुद्धा रेड्डी के इस रामकाव्य पर कई दार्शनिक तत्त्वों का प्रभाव पड़ा है । 
थोगानंदावदूत स्वामी 

इसका शेव सिद्धांत बोधक आत्मेक्य बोध अद्वतपरक है । 


तंजावृरु राज्याश्रय में अद्वैत 
इस राज्य के प्रश्नय में विविध घमो के अनुयथियों को स्थान मिला है। शुद्ध काव्य की रचना 
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इस काल के कवियों का ध्येय हे । यक्षगानों का विकास इस काल में हुआ है । तंजवुरु रघुनाथ नायक 
(सन्‌ 1600-1631 ) “वाल्मीकि चरित्र एवं रामायण, में जीव-ब्रह्म क्यपरक भक्ति भावना दिखाते 
हैं। इनके रामकाव्य का संस्कृत अनुवाद मधुर वाणी ने किया है । 

वेंगमांबा : 


वेंगमांबा के द्विपद काव्य में परिलक्षित अद्वौत चेतना अन्य दार्शनिक तत्त्वों के धरातल पर 
प्रतिष्ठापित है । वे परम में लीन हो परम ही हो जाती हैं । क्षेत्रय पदों में मायातत्त्व का निरूपण अद्वैत 
दर्शन के परिपाइवं में हुआ है । 
कट्टा वरदराजु (1630) 


कट्टा वरदराजु की रामायण में परम भागवत तत्व हैं । अन्य राम काव्यों की भांति इस काव्य 
में भी मोह व माया का निरूपण हुआ है । 


बेमना 


अवतार पुरुष, महायोगी, महाकवि एवं भक्त वेमना की कविता में यथार्थवाद व प्रगतिवाद के 
साथ अद्द॑ त तत्व का भी प्रांजल प्रस्फुटन है । बेमना तेलुगु के माक्स भी हैं, कबीर भी हैं, एवं शंकर 
भी । सामाजिक भ्रष्टाचारों का खण्डन आप मानवतावाद के भावावेश के साथ करते हैं। भक्ति, नीति, 
अगार, वैराग्य, दास्य, कालज्ञान, अद्वेत-न जाने आपके काव्य में कितने तत्त्वों एवं विषयों की सक्षम 
अभिव्यक्ति मिलती है । जीवब्रह्माद्वत व धर्माद्वित के साथ ये कुलाद्वन भी प्रस्तुत करते हैं-- 'कुलमुलन्नि 
ओक्क कुलमुगा ( देलियुडी' । एक ही भगवान के अस्तित्त्व को मानते हुए आप ज्ञान एवं तिगु णपथ 
को प्रशस्त करते हैं । किसी प्रकार के भेद को उनकी आत्मा नहीं मानती । आत्म लिंग से परज्योति 
शिव साक्षात्कार प्राप्त करते हैं । वे अद्वेत दर्शन से आगे बढ़े हुए एक एकतावादी हैं । 


शतक साहित्य में अद्व त तत्व : 

शैव, वैष्णव, सिद्ध, सगुण-निगुण भक्त आदि सभी कवियों के कई शतकों में प्रत्यक्ष-परोक्ष 
रूपों में परम सत्ता एवं जीव की अंतर्लीनता निरूपित है। 'वृषाधिपशतक, 'कालहर्तीक्ष्वरशतक', 
'पोतन-नारायण शतक', 'कंचलं गोपन्त-दाशरथी शतक, “ कोटयामात्य-श्री भांजनेय शतक' आदि इसके 
प्रमाण हैं। बंचपल्लिराम जोगाराव के 'गुरुशतक' में गुरु को परब्रह्म एवं मातूरि अप्पावृमोदलि के 
“मातृशतक' में माता को ही देव माना गया है। 'नाराग्रणशतक' अद्गता दर्शन का निरूपण हे । सगुण 
भक्ति के निरूपक सरगु कृष्णमूति 'श्रीवंकटेश शतक की कतिपय पंक्तियों में जीव एवं दैव को एक 
मानकर माया का खण्डन कर सत्य पथ पर अग्रसर होते हैं। 'मारुती स्तव' एवं 'गांधीशतक' में आत्मा 
के अनेक ऐसे ही अद्गार हैं। 
परशुराम पंतुल लिग मूर्ति 

आपका 'सीतारामांजनेय संवाद' में जीव-परम के ऐक्य का निरूपण योग की पाश्‍वेममि पर 
हुआ है । ब्रह्मज्ञानी के आनंद की ऊध्वं धारा का त्रैलोक्य विहार इसमें गोचर होता है । कवि निरूपित 
करते हैं कि जीव भाव लेने वाला परमात्मा, परमात्मा ही है, नकि जीव। अद्वेत कवियों के लिए 
यह ग्र'थ-रत्त चारू च्रितामणि है । आपके पुत्र राममूति का “शुक चरित्र इसी आलोक मण्डल का 
नक्षत्र है । 
Bi 52. , IF} Ta waste 

'कालज्ञान तत्व के ज्ञानाश्रयी कवियों की वाणी आत्मत परमात्मा के ही हृदत की ध्वनि है । 

र 


TTI 0 यमय > 5 ~ TT “हू... 
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पोतुलूरि वीर ब्रह्मम्‌ के काल ज्ञान तत्त्व का भविष्यन्निरूपण जीवात्मा की त्रिकालज्ञता का प्रमाण है । 
एतन्महामति शिष्यरत्न सुन्दरी मणि (सन्‌ 1829) का “भावालिंग शतक' इसी पंथ का रत्नदीप है। 
सिद्धय्या, एगंटि, वेमना, शेषाचलस्वामी आदि की रचनाएँ अद्वेतपरक हैं। केवारम्‌ नाराणत्प अंजनप्पा 
आदि की कृतियां अद्वैत सिद्धांत्‌ के आधार स्तम्भ हैं । 


आधुनिक युग | 
आधुनिक युगीन तेलुगु पद्य साहित्य नव्य कविता, भाव-कविता, मर्म कविता, प्रगतिवादी 

कविता, क्रांति (विप्लव) कविता, राष्ट्रभक्तिपरक कविता, परंपरा-कविता, दिगंबर कविता, वचन | 

कविता आदि न जाने कितने नाम लेकर भारतीय एवं पाश्‍चात्य भाव-परंपरा का समन्वय प्रस्तुत कर 

रहा है। इस काव्य धाराओं में दर्शन के दशन कभी-कभी हो जाते हैं। महाकवियों के काव्य में अईत- 

तत्वों के न होने से उनका नामोल्लेख नहीं हो रहा है । लेखक क्षमाप्रार्थी है वीसेशलिगम्‌, रामलिगा- 

रेड्डि, तिरुपति वेंकट कविद्वय आदि मानवीय अद्वैतपरक विचार व्यक्त करते हैं । 


वेदुल सत्यनारायण के काव्यगय सोंदर्याराधन में जीव-ब्रह्म के नित्येक्य का निरूपण है। 

विविध चिन्तनधाराओं के कवि यथा आरुद्रा, सी० रेड्डि, तंगिराल वेंकट सुब्बाराव, आत्मार्पण, 
राष्ट्रगान व आत्माकथा के कवि तुम्मल सीताराममूति चोदरी, पुष्पविलाप व अइ्ँतमूति के गायक 
जंध्याल पापय्य शात्री, महाप्रस्थान के आराधक श्री श्री, शिवभारत प्रणेता गडियारम वेंकट शेष 
शास्त्री, राणप्रताप के रचयिता दुर्भाक राजशेखर, प्रगतिवादी पठामि, 'चीकटि नीडल्‌ के चितेरे 
आलूरि बैरागी, 'अग्रिधारा' के कवि दाशरथी इंद्रगटि ह्वमच्छास्त्री आदि में प्रगतिवाद एवं नव्य 
चेतना से अनुप्राणित अटत भावधारा के अल्पाधिक स्वर सनाई पड़ते हैं, नायनि सुव्वारव को "फल 
श्रुति एवं 'सौंदय लहरी, में जीवेश्वर ऐक्यानुसं धान प्रणय-प्रसंग में किया गया है। इंट्रगंटि हुनुमच्छा- 
स्त्री के काव्य में जीव एवं ब्रह्म की एकता ध्वनि हे । चावलि बंगारम्मा, बसवराजु राज्य लक्ष्मम्मा, 
> टल्लाप्रगड विश्वसुन्दरम्मा आदि अद्वेत तत्त्व से प्रभावित हैं । ईसाई होते हुए भी महाकवि गुर॑जाषुवा 
प अपने सात खण्डकाव्यों एवं फिरदौसी, गब्बिलमु, बापूजी आदि काव्यों में विक्ष्वंक्य निरूपण आचार्य 
शंकर के तत्वों के परिप्रेक्ष्य में करते हैं। पुटुर्पात नारायणाचार्य शझिवकेशवा इत के साथ विक्ष्वाहैत तत्त्व 
को भी ध्वनित करते हैं । डॉ० टी० बी० यम० अय्यवारु की 'तुम और मैं, 'पौलस्त्य हृदय” आदि 
कविताओं में आदि शकर की विचारधारा की काव्याभिव्यक्ति हुई है । डॉ० सरगु कृष्णमूति महवीर 

सो नजी के स्तवन में धर्माद्वेत, विश्वात आदि के साथ जीवपरमाद्वैत तत्त्व को हृदयांजालि समपित 
बाडाल रामकवि ने अव॑त तदिचारधारा के परिप्रेक्ष्य में रामकाव्य की रचना की है । आदि 
[तवाणी उनकी रामायण में ध्वनित है । “चैतन्य कविता, में डां० टी० वी० सुब्वाराव की 


हुई है। 


| 
] 
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'तृणकंकण' में परतत्व प्रदर्शन हे । अद्व॑त तत्व के प्रभाव के कारण ही आप आंध्र साहित्य को परंज्यो- 
तिमय अमलिन श्छ गार प्रदान कर सके । अद्व॑त के आराधक आप अस्पृश्यता के विरोधी हैं । राघा- 
माघव आत्मा परमात्मा के प्रतीक बनकर मधुर भक्ति विलसन दिखाते हैं । प्रकृति-पुरुष के अद्व॑त में 
कवि की आत्मा लीन है । ललिता कुटीर वासी रायप्रोलु ललितादेवी के आराधक हैं । राजराजेश्वरी का 
साक्षात्कार कर वे परम में लीन होते हैं । * 


भाव कविता में ग्रह ततत्व 


वेंकटपार्वतीस्वर, कृष्ण शास्त्री, नालं कृष्णराव, विश्‍वनाथ, बसवराजु, वेदुल, दुव्वूरि, कविः 
कोंडल वेंकट राव, बसवराज अप्पाराव, अडचि बापिराजु, पिंगलि-काटुरि, तल्लावइझल आदि कवियों 
की प्रेमाभिव्यक्ति एवं मानवरक्ति से समंचित वाणी में यत्र-तत्र स्पष्टतः अद्वेत ध्वनि मुख- 
रित है। 
विश्वनाथ सत्यनारायण 

विश्वनाथ की समस्त कृतियों में अद्व त तत्व का प्रतिष्ठापन हुआ है । “मा स्वामि? अद्वौत की 


विजयपताका है । 'कुमाराभ्युदमु' में आपका शिव भक्तिपरक अद्ध त चितन का प्रस्फुटन है। “श्रीमद्‌- 
रामायण कल्पवृक्ष' अहव त प्रतिपादनार्थं कृत महाकाव्य प्रणयन है। > 
गुंदूर शेषेद्र शर्मा 

विश्वनाथ की तरह गुंट्रु शेषेंद्र शर्मा भी अद्वैत चिंतन के महा आधारस्तंभ हैं । अह्वत 
सिद्धांत, प्रगतिवाद एवं भाव कविता की प्रवृत्तियों की त्रिवेणी हे उनको कविता। कवि सेना के 
संस्थापक शो षेंद्रजी के 'दहकता सूरज', 'प्रेमलेख; 'मेरी धरती मेरे लोग, आदि मानवाद्व ता के घोषणा- 
पत्र हैं । 
तेलुगु नाटक में अद्व त तत्व 

तिरुपति वेंकट कवियुग्म कृत पाण्डवोद्योगादि नाटक, धर्मवरम्‌ राम-क्ृष्णमाचार्य कृत 'पादुका 
पट्टा भिषेक', बलिजेपलिल लक्ष्मीकांत कृत “सत्य हरिश्चंद्र आदि नाटकों में अद्वैत तत्व निहित हैं । 
नाटक विधा में दर्शन की अपेक्षा सामाजिकता को अधिक प्रश्नय सिला है। 


उपन्यास व कहानी 

आंध्र उपन्यास व कहानी में दर्शन की अपेक्षा धामिकता, मानबीयता एवं समाज सापेक्षता 
की अधिक अभिव्यक्ति हुई है । विश्वनाथ सत्यनारायण के 'सह्तफण्‌', 'धर्मेचक्र आदि उपन्यास 
अद्वैत तत्व से अनुप्राणित हैं। उस्तव लक्ष्मीनारायण का 'सालपल्लि' में सर्वेक्य भाव निहित है। कथा 
साहित्य में दार्शनिकता की अपेक्षा आधुनिकता की अधिक गंध है। 


निबंध-प्रबंध 

राल्लपल्लि 'वेमन' में, आर-वी० यस सुन्दरम्‌ जानपद शोध प्रबंध में, सी० तिरुपति राव 
पारिजात्ञापहरण परिशोधन ग्रंथ में, जी० तागय्या दिपद बाङ्मय में साहित्यगत अद्व त तत्व का समुद्‌- 
घाटन करते हैं। डॉ० गंधम्‌ अप्पाराव वेमना एवं सर्वेज्ञ के अद त का निरुपण करते हैं। 


शंकर विषयक तेलुगु साहित्य 
आद्य शंकर के अद्वैत तत्व के प्रतिपादन के अतिरिक्त तेलुगु लेखकों ने आद्य शंकर की 
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समस्त क्ृतियों का अनुवाद भी प्रस्तुत किया है । उनकी कृतियों की सुन्दर व्याख्याएँ निकली है । 
शंकर के जीवन चरितों का भी सक्षम प्रणयन तेलुगू में हुआ है । संक्षेप में यहां उनका उल्लेख किया 
जाता है । 
भादिशंकर जीवन चरित | 
डॉ० पप्पु वेणुगोपाल राव की इस कृति में शंकर के जीवन चरित का वर्णन हुआ है । उनके 
जीवन, दशन, अद्वैत तत्व, आत्मतत्व, काल निर्णय, ज्ञान की महत्ता, आत्मशक्ति, 'प्ीडह्म का | 
निरूपण आदि कई विषयों का स्पर्श किया गया है इस ग्रंथ में । । 
| 
प्रस्थान त्रय व्याख्या | 
आंध्र में आद्य शंकर की प्रस्थानत्रय व्याख्या का अनुवाद भी प्रस्तुत किया गया है । उपनिषद्‌ 
व ब्रह्म सूत्रों के अनुवाद की अपेक्षा बहुतों ने गीता भाष्य को अधिक प्रश्रय दिया है । विवेक चूड़ामणि | 
व उपदेश सहस्री की व्याख्या भी हुई है। 
वेदांत सार 
इसमें शंकर मत के मूलभूत सिद्धांतों का विवेचन है। यह निरूपति किया गया है कि शंकर ने 
अद्वैत प्रतिपाद विश्रता धमं के रूप में किया है ब्रह्म से जीव जन्म लेते हैं, उसी में जीते हैं और उसी में 
लीन होते हैं । आत्म ही परमात्मा है । सगुण निर्ग ण ब्रह्म एक ही है। माया मुक्ति दशा में ऐक्य का 
ह, संधान हीता है। 
अचंना 
इसमें शंकर कृत अचेता श्लोकों का अनुवाद है । 
हांकर विजय 
कई कवियों ने शंकर विजय काव्य लिखे हैं। संस्कृत के सार तत्वको इसमें संघानित 
किया है । 
सोन्दयं-लह्री 
'सौन्दर्य-लहरी' की नयी व्याख्या डॉ० बाड़ाल रामय्या ने प्रस्तुत की है । 
माधव विद्यारण्य कृत शंकर विजय 
इस काव्य की टीका तेलुगु में प्रस्तुत है । 


श्री यम० पी० महादेवन्‌ कृत “शंकराचार्य' का विवेचन वेणुगोपाल ने किया है । 
मूर्ति स्तोत्र है 
राव ने इस स्तोत्र का अनुवाद प्रस्तुत किया है । 'अन्नपूर्णस्टकम्‌', “श्री शिवपंचाक्षरी 


, र मायामुक्ति के लिए ज्ञान का जो पथ बनाया है 

ही ह निमित किया है, उन्हें आध्र के कवि 
कृतियों "पताचार्य शंकर परमात्मा 
प्रवद्धन 


शालीनता में प्रवद्धंन हुंआ है 


शंकर और भारतीय संस्कृति 


ले० विनोदचन्द्र सिन्हा 
प्रोफेसर एवं अध्यक्ष, गुरुकुल कांगड़ी 
विश्वविद्यालय, हरिद्वार 


भारतीय ज्ञान-मंडल में स्वामी शंकराचार्य अलौकिक पुरुष थे । उनकी गणना हिन्दू धर्म के 
महान आचार्यो में की जाती है । वे अध्यात्म ज्ञान के महापण्डित, दाशंतिक, महान सुधारक और 
महान सन्यासी थे । 


शंकर बचपन से ही प्रतिभाशाली थे । जब वे केवल तीन वर्ष के थे उन्होंने मलयालम सीख 
ली तथा पुराणादि के विशिष्ठ आख्यान कंठस्थ कर लिये थे। पांच वर्ष की आयु में विद्याध्ययन के 
लिए वे पाठशाला गये और सात वर्ष की अवस्था में वेद, वेदांग आदि शास्त्रों का ज्ञान अजित कर 
लिया । आठ वर्ष की अल्पायु में वे सन्यासी बन गये। इनके सच्यास धारण करने के विषय में एक 
रोचक कथा प्रचलित है। कहा जाता है कि एक बार शंकर गंगा में स्वान कर रहे थे कि उनका पेर 
मगर ते पकड़ लिया। किनारे पर खड़ी माता ने जब शोर मचाया तो पुत्र ने कहा यदि वे उन्हें सन्यास 
सन्यास लेने की अनुमति प्रदान करें तो मगर उनका पैर छोड़ देगा । इस पर माता ने शंकर को सन्यास 
धारण करने की अनुमति दे दी । कथा में कितनी सत्यता है, यह तो निश्‍चय के साथ नहीं कहा जा 
सकता किन्तु यह निविवाद है कि किसी न किसी प्रकार अपनी माता से सन्यासी बनने की अनुमति 
प्राप्त करके वे घर से निकल पड़े । चलते समय अपनी माता को उन्होंने आश्‍वासन दिया कि जब 
कभी माता को उसकी आवश्यकता होगी, वे तुरन्त उपस्थित होंगे । 


विर्य प्रदेश में शंकर ने गौड़पाद के शिष्य गुरु गोविन्द से शिक्षा ग्रहण को । थोड़े ही दिनों 
में वे एक सिद्ध योगी हो गये । कुछ वर्ष अपने गुरु के साथ रहने के पश्चात वे काशी चले गये जो 
उस समय शिक्षा का सबसे बड़ा केन्द्र था । कांशी पहुंचकर शंकर ने अपने वेदान्त दशन का प्रतिपादन 
किया । काशी के अनेक विद्वान पंडित उनके अनुयायी बन गये। यहीं पर उन्होंने उपनिषदों, गीता 
तथा बादरायाण के वेदांत सूत्र पर अपनी प्रसिद्ध टीकायें लिखीं । उपनिषदों, गीता तथा वेदांत सूत्रों 
पर की गई इतकी भाष्य रचता तथा प्रस्थानत्रयी के नाम से प्रसिद्ध है। बादरायण के वेदांत सूच पर 
शंकर का भाष्य विश्व के दार्शनिक साहित्य में बेजोड़ है “कुमारिल ने तो वेदिक कर्मकाण्ड फर जोर 
दिया पर उनका आन्दोलन समय के प्रवाह के प्रतिकूल होने से कुछ जागृत होकर भी बहुत व्यापक 
नहीं हुआ । शंकराचार्य ने उस समय के जनसाधारण में प्रचलित एक बहुत ऊंचा तत्वज्ञान “वेदान्त” 
का विकास और प्रचार किया । भारतीय जीवन पर इसकी छाप अब तक बनी हुई है। इसमें प्राचीन 
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उपनिषदों और गीता काव्शेन तो था ही, उन्वे पीछे वी सबसे प्रबल धार्मिक धारा बौद्ध धर्म और 
दशन का उत्तामांशा भी आ गया । ऐसा कहा जाता है कि शंकराचार्य ने बोद्ध धर्म का लोप किया । 
परन्तु यह लोप युद्ध और वमनस्य के द्वारा नहीं हुआ। अत्यन्त मंत्री भाव से शंकराचाय ने बौद्ध धर्म 
के उच्च सिद्धान्तो का अपने धर्म और दर्शन में समावेश किया और उस समय के पौराणिक 
धर्म में बुद्ध को अपने दस प्रधान अवतारों में मान लिया । इसके बाद ब्राह्मण और बौद्ध धर्म में कोई 
विशेष अन्तर न रहा और बौद्ध धर्म क्रमशः नवजागृत ब्राह्मण या बैदिक धर्म में विलीन हो गया ।”1 


अपने अद्वत दर्शन की लिपिबद्ध करने के पश्चात स्वामी शंकराचार्य काशी छोड़कर भारत 
भ्रमण के लिए निकल पड़े । उनका प्रयोजन उस काल में प्रचलित वेद बिरोधी मत-मतान्तरों के विरुद्ध 
वेदांत को प्रतिष्ठित करना था । उज्जयिनी तथा कांची आदि स्थानों पर अपनी विजयपताका फहराते 
हुए वे प्रयाग पहुंचे। वहां उनकी भेंट कुमारिल भट्ट से हुई ! उस समथ कुमारिल थात्मदाह को जा 
रहे थे । उन्होंने शंकर को महिष्मती नगरी जाकर मण्डन मिश्र से शास्त्रार्थ करने का आदेश दिया । 
मण्डन मिश्र उस समय के योग्यतम पण्डित और महानतम कर्मकाण्डी थे। शास्त्रार्थं में पराजित होने 
के फलस्वरूप मण्डनमिश्र शंकराचाय के शिष्य हो गये। उन्होंने सन्यास धारण करके अपना नाम 
सुरेश्वराचार्य रखा । यही सुरेशवराचायं शकर द्वारा स्थापित श्व गेरी मठ के प्रथम उत्तराधिकारी बने । 
शंकर उज्जेन के पशुपताचाय को भी शास्त्रार्थ में हराया। असम भी उस समय विद्या का एक 
महत्त्वपूर्ण केन्द्र था । शंकर ने वेदान्त की धाक वहां भी जमाई । तत्पश्चात वे काइमीर गये और वहां 
के पण्डितों से शास्त्रार्थं करके उन्हें पराजित किया । इस प्रकार काश्मीर से लेकर कन्याकुमारी तक 
अद्वेत की स्थापना हो गई । स्वामी शंकराचार्य इसी मत को वेदों और उपनिषदों का वास्तविक सार 


बताते थे । “काफी अंशों में दक्षिण भारत से बौद्ध और जेन धर्म की जनप्रियता को समाप्त करने में 
शकर ने सफलता प्राप्त की ।''2 


स्वामी शंकराचार्य भारतीय ज्ञानकोष के ज्वलन्त प्रतीक हैं। उत्तके जीवन में ज्ञान के 
साथ-साथ मानव प्रेम की भावना सन्निहित थी । अपनी माता के प्रति उनका बड़ा अनुराग था । 
माता की मृत्यु के पश्चात उन्होंने सन्यास-प्रथा के विरुद्ध उनका दाह संस्कार स्वयं किया । उनके इस 
कार्य से अनेक कट्टरपन्थी लोग उनके विरुद्ध हो गये किन्तु निर्भीक शकर ने उनकी तनिक भी परवाह 
न की । आइचर्यं की बात है कि अत्यन्त अल्प काल में शंकराचार्य ने अनेक महान कार्यों को पूरा कर 
__ दिया। जब वे केदार क्षेत्र की ओर जा रहे थे, कैलास के निकट 820 ई० में 32 वर्ष की अवस्था में 
उन्होने ब्रह्म-लोक प्राप्त किया । 
 घचारमठोंकं T 
चा TR 
क : राष्ट्रोत्थान की भावना से ओत-प्रोत थे । भारतवर्ष के चार कोनों पर चार मठों की 
उनकी राष्ट्र को एक सूत्र में बांधने की भावना का परिचय प्राप्त होता है । इन मठों में 
है, जो दक्षिण भारत में स्वामी जी के जन्म-क्षेत्र में स्थापित है । अन्य तीन मठ 
पुरी और उत्तर में बद्रीनाथ हैं। शकराचार्य ने धामिक और 
` विश्व के इतिहास में वह बेजोड़ है। उनके महान कार्यों के 
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फलस्वरूप ही उन्हें “जगद्गुरू की उपाधि प्रदान की गईं। अत्यन्त अल्पकाल और अल्पायु में उन्होने 
जो महान कार्ये सम्पन्न किये वसा उदाहरण विश्व के इतिहास में दूसरा नहीं मिलेगा । 


शंकराचार्य का अद्वेतवाद 


भारतीय दर्शन को स्वामी जी की मुख्य देन उनका अद्वैत सिद्धान्त है । स्वामी शिवानन्द ने 
लिखा है कि “इस मत को अन्तिम सुन्दर और पूर्ण रूप प्रदान करने का कार्यं शंकर चे ही किया । 1 
इसमें तनिक भी सन्देह नहीं है कि अदेत मत को एक सफल वैदिक मत बनाने का कार्य स्वामी 
श'कराचार्य ने किया । 


शकर ने इस ब्रह्मांड के भूल कारण के रूप में एक निविकार, निविकल्प एवं निस्पाधिक 
सत्ता ब्रह्म की कल्पना की है। जगत्‌ की रचना और उसके कारणों को लेकर दार्शनिक जगत में बड़ा 
विवाद है । सामान्य रूप से विश्व की दृष्ट वस्तुयों के निर्माण में तीन कारणों को स्वीकार किया जाता 
है। पहला निमित्त कारण, दूसरा उत्पादन कारण और अन्तिम साधारण कारण ओर चक्रादि साधारण 
कारण हैं । प्रायः दृष्ट वस्तुओं का इन्हीं तीन कारणों से सर्वत्र निर्माण दृष्टिगोचर होता है। “यदि 
उच्च दार्शनिक चिन्तन को समीचीन माना जाय तो स्पष्ट है कि इस विश्व की सृष्टि रचना में ब्रह्म 
निमित्त कारण, प्रकृति उपादान कारण और जीवादि साधारण कारण हैं।”2 आचार्य शंकर ब्रह्म को 
जगत का निमित्त कारण नहीं मानते क्योंकि उसके फलस्वरूप ब्रह्म में कतृ त्वादि गुणों को स्वीकार 
करना पड़ेगा | वे ब्रह्म को जगत का अभिन्न निमित्तोपादन कारण मानते हैँ। जब रस्सी में सपं का 
निमित्त कारण होने के साथ-साथ उपादान कारण भी है । अतः रज्जु सर्प का अभिनत निमित्तोपादन 
सिद्ध हो जाता है । ब्रह्म को अभिन्न निमित्तोपादन सिद्ध करने के लिए श॑कराचारये मुण्डकोपनिषद्‌ का 
प्रमाण प्रस्तुत करते हुए कहते हैं कि जैसे मकड़ी अपने में से जाला उत्पन्न करती है और अपने में 
समेट लेती है ठीक उसी प्रकार इस ब्रह्म से यह जगत्‌ उत्पन्न हुआ है और उसी में लीन हो जायेगा ।१ 
ब्रह्म जगत की सृष्टि, पालन और संहार का कारण है । वह अनन्त, सर्वशक्तिमान और सवेव्यापी है। 
समस्त भूत जगत का आधार है। संक्षेप में हम कह सकते हूँ कि शंकर के अद्वौत मत के अनुसार ब्रह्म 
सत्य है, जगत्‌ मिथ्या है और जीव तथा ब्रह्म में अन्तर नहीं है । 
शंकर ने आत्मा और ब्रह्म में देत नहीं माना ४ वास्तव में आत्मा ब्रह्म ही है । वह स्वंव्यापक, 


अद्वैत, निविशेष, कालातीत, परमार्थं और सत्य है। आत्मा और ब्रह्म दोनों सच्चिदानन्द हैं । आत्मा 
के अस्तित्त्व को सिद्ध करने के लिए शंकर ने चेतना की विभिन्न अवस्थाओं का विश्लेषण किया है 


और यह दिखलाया है कि आत्मा प्रत्येक अवस्था में विद्यमान रहती है । आत्मा नित्य सुक्त है, जीव 
का बन्धन और मोक्ष होता है परन्तु जीव ओर आत्मा के समस्त भेद व्यवहारिक स्तर पर हैं, 
पारमाथिक स्तर पर सभी प्रकार के भेद समाप्त हो जाते हैं । इसी प्रकार अन्तिम रूप में ब्रह्म अथबा 
आत्मा ही एकमात्र नित्य सत्य है । 

आचार्य शंकर ने एक ही ब्रह्म के सिद्धान्त का प्रतिपादन किया है । अतः जगत्‌ की व्याख्या के 
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लिए उन्होंने [माया के सिद्धान्त का सहारा लिया । जिस प्रकार दाहिका शबित अग्नि से पृथक नहीं 
हो सकती, उसी प्रकार माया भीब्रह्म से पृथक नहीं है। वेदान्त ने माया को अनिर्वचनीय स्वीकार 
किया गया है। बह न तो सत्‌ है और न असत्‌ । शंकर के अनुसार माया के कारण ही ब्रह्म से जीव 
की उत्पत्ति होती है । 

इस प्रकार आचार्य शंकर के अद्व तदाद के अनुसार ब्रह्म और ईश्वर में कोई भेद नहीं है भौर 
न ही ब्रह्म व जगत में । इसी प्रकार ब्रह्म और जीव में भी कोई भेद नहीं है। ये सब भ्रम माया रूपी 
अज्ञात के कारण उत्पन्न होते हैं । ज्ञान के इन सब भेदों से मुक्ति तथा मोक्ष की प्राप्ति होती है। 
“कुछ विद्वानों को सम्मति में शंकराचार्य ने माया और मायावाद को बौद्ध दर्शन, विशेषतः नागार्जुन 
की मध्यामिककारिका से ग्रहण किया, जहां इसको संवृत कहा गया है। वेदों, उपनिषदों और इतिहास- 
पुराणों में माया का वर्णन करते हुए यह उल्टी गंगा बहाना विद्वानों को शोभा नहीं देता । स्वयं 
नागाजूंन वेदों के महान पंडित थे । उन्होंने वेदों से ही मायावाद और शून्यवाद ग्रहण किया। अतः 
शकर या बादरायण के मायावाद का मूल नागार्जुन नहीं, श्रुति ही थी ।”1 


भारतीय संस्कृति में योगदान 


भारत के सांस्कृतिक इतिहास में श'कराचार्य महान युगप्रवर्तक सन्त और महानतम दार्शनिक 
तथा समाज सुधारक हुए । भारतीय दर्शन के क्षेत्र में उन्होंने सर्वोच्च मान्यताय प्रदान की और धामिक 


क्षेत्र में सम्पूर्ण देश को उन्होंने एक सूत्र में बांधने का प्रयास किया । आज भी भारतीय संस्कृति पर 
श कराचायें के उपदेशों की छाप अमिट है । 


शकर से पूव महात्मा बुद्ध सन्यास और अहिसा का उपदेश दे चुके थे। अतः जगद्गुरु के 
सन्यास क्रे उपदेश का जनता पर अत्यन्त ही अनुकूल प्रभाव पड़ा । बुद्ध की शिक्षाओ से कुछ समानता 
के कारण ही वे प्रच्छन्न बौद्ध कहलाये, यद्यपि जगत को माया कहने से उनका अभिप्राय शून्यवाद नहीं 
था। जन-मानस पर अपना आधिपत्य स्थापित करते हुए शकर ने अपने देश में वैदिक धर्म की 


पुनप्रंतिष्ठा की और वर्णाश्रम धर्म का प्रचार किया ।2 


स्वामी शंकराचायं का समय धार्मिक उथल-पुथल का काल था। प्राचीन वैदिक धर्म का 
ज्ञानात्मक स्वरूप नष्ट हो रहा था। शंकर ज्ञानवादी थे । उनके अनुसार केवल तत्त्वज्ञान के द्वारा ही 
जीव जन्म-मरण के बन्धन से मुक्‍त हो सकता है। तत्त्वज्ञान के लिए अन्तकरण की शुद्धि आवश्यक 
है । इसलिए आचार्य ने अन्तःकरण की शुद्धि पर बल दिया । उन्होंने मण्डन मिश्र के कमंवाद का 
विरोध किया। शंकर ने भक्ति प्रधान पौराणिक धर्म की त्रुटियों को दूर करके उपनिषदों के ज्ञान मार्ग 
का प्रतिपादन किया । उनका उद्देश्य हिन्दू समाज को उपनिषदों के आध्यात्मवाद की ओर ले जाना 
था। स्वामी जी का ज्ञान मार्ग वास्तव में अत्यन्त ही कठिन था फिर भी लोग उनके अद्वेतवाद की ओर 
भाकृष्ट हुए । अद तवाद का यह विचार कि जीव वास्तव में ब्रह्म ही है, सबको बड़ा रुचिकर लगा। 
उपनिषदों ओर गीता के पश्‍चात जीव को ब्रह्मत्त्व के सिद्धान्त को उच्चतम शिखर पर पहुंचाने का 
कार्ये शंकर ने ही किया । “संक्षेप में शंकर ने एक ऐसे धर्म और दर्शन को आध्यात्मिक दिशा देने 
की चेष्टा की जो उस समय प्रचलित बौद्ध धर्म, मीमांसा तथा भक्तिवाद से अधिक अच्छी तरह लोगों 


1. कृंभरलाल व्यास शिष्ट, भारतीय दर्शन, पृ० 145-46 । 
2. रामनाथ शर्मा और भूपेशचन्द्र, भारत में धमं ओर संस्कृति, पू० 70 । 
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को नेतिक व आध्यात्मिक आवश्यकताओं की पूर्ति करे और इसमें वे पूर्णतया सफल हुए । जीव-ब्रह्म 
के एक भाव ने समाज में इतना प्रवल वेग धारण किया कि तब से अब तक प्राय: प्रत्येक हिन्दू के 
मन में यह भाव चेतन या अचेतन रूप में क्रियाशील है ।/” 


शंकराचार्य की प्रखर बुद्धि और उत्तम कार्यकुशलता के कारण बोद्ध तथा जैन धमं की 
लोकप्रियता कम हुई शाक्त और वैष्णव भी इनके प्रभाव से अछूते न रहे तथा बाद में आने वाले 
प्रमुख आचार्यो ने भी किन्हीं न किसी रूप में अद्वं तवाद को स्वीकार किया । 


अन्त में यह कहा जा सकता है कि विश्व-गुरु शकर की सांस्कृतिक देन भारत ही नहीं वरन्‌ 
विश्व की अत्यन्त मूल्यवान धरोहर हे । 


1, कँलाशचन्द्र गुप्त तथा अन्य, भारतीय धमं ओर संस्कृति, पृ० 140 । 


| न मम Pes 


महाकवि तुलसीदास और शांकर अद्वेतवाद 


| मानस मराल पं० जगेशनारायण शर्मा 
| आचाय रामचन्द्र शुक्ल, जाजेग्रियसंन 
| 


डॉ० बलदेवप्रसाद मिश्र, आचार्य विश्वनाथ प्रसाद मिश्र प्रभृति हिन्दी-साहित्य के मुधेन्य 
|, विद्वानों ने तुलसी-साहित्य पर शंकराचार्य के अद्वैतवादी प्रभाव को स्त्रीकार किया है । इनके अतिरिक्त 
१ विद्वानों का एक बहुत बड़ा दल ऐसा भी है जो तुलसी साहित्य पर विशिष्टाद्व॑त दर्शन तथा अन्य 
दश नों के प्रभाव को भी स्वीकार करता है । किन्तु हम यहां किसी विवाद में पड़कर तुलसी दशन 
द के प्रभाव की समीक्षा करेंगे । 


आचार्य श कर ब्रह्म को सत्य और जगत्‌ को मिथ्या मानते हैं 


एलोकोद्धेन प्रवक्ष्यामि यदुक्तं ग्रन्थकोटिभिः । 
ब्रह्म सत्यं जगन्मिथ्या, जीवो ब्रह्मं व नापरः ॥ 


उनकी मान्यता के अनुसार नानात्व और भेद का कारण अविद्या है। शकराचार्यं एकमात्र 
ब्रह्म की सत्ता को ही स्वीकार करते हैं । “बह ब्रह्म, सत्‌-चित आनन्द स्वरूप है और संत्र व्याप्त है । 
` वही दृश्यमान जगत्‌ का आधार है। शकर का ब्रह्म सत्‌, चित ओर आनंद होता हुआ भी निर्गुण और 
निराकार है । वह अज और भमर हे । वह पालक और संघारक होते हुए भी निर्लेप है |“! तुलसी के 
[ भी व्यापक ब्रह्म हैं । वे सभी क्रियाओं में व्याप्त होने पर अकार्ता और अभोक्ता हैँ— 


बिनुपद चलइ सुनइ बिनु काना। 
कर बिनु करम करइ विधि नाना ॥ 
आनन रहित सकल रस भोगी। 
बिनु बानी बकता बड़ जोगी॥ 
तन बिनु परस नयन बिनु देखा । 
इ ध्यान बिनु बास असेखा॥ 
सब भांति अलौकिक करनी। 
जासु जाइ नहि बरनी॥ 

मा -118. 4-8. 
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ब्रह्म 
किन्तु जहां शकर का ब्रह्म केवल अद्वंत और निर्गुण निविशेष हैं वहां तुलसी के राम निर्गुण 
होने पर भी सगुण और साकार हैं । वे निराकार से नराकार होने का सामथ्ये भी रखते हैं । वे अजन्मा 
होकर भी दशरथ नंदन हैं तथा संकल्पमात्र से सर्वक्रिया सम्पन्न होने पर भी भक्तों की इच्छा के 
अनुसार लीलाविग्रह धारण करते है-- 
जहि इमि गावहि बेद बुध जाहि धरहि मुनि ध्यान । 
सोइ दशरथ सुत भगत हित कोसल पति भगवाना ॥ मा० 1.118 । 


तुलसी द्वारा वर्णित ब्रह्म के स्वरूप का समर्थन भगवती श्रुति भी करती है । श्वेताइवतरोपनिषद्‌ 
में ब्रह्म का निरूपण करते हुए कहा गया है कि वह परम पुरुष परमात्मा हाथ पैर से रहित होकर भी 
ग्रहण करने वाला और वेग के साथ गमन करने वाला है। नेत्रों के बिना देखता है तथा कानों के | 
बिना सुनता है । वह सभी बातों को जानता है पर उसे कोई नहीं जानता । वह आदि पुरुष और | 


महान है 
अपाणिपादो जवनो ग्रहीता पश्यत्यचक्षुः स शृणोत्यकर्णः । | 
स वेत्ति वेद्यं न च तस्यास्ति वेत्ता, तमाहुरग्र्यं पुरुषं महान्तम्‌ ॥ 


आचार्य शंकर ने ब्रह्म को मात्र निर्गुण निराकार और अजन्मा स्वीकार किया है किन्तु तुलसी 
के राम सगुण निर्गुण के समवाय हैं । तुलसी के अनुसार निर्गुण और सगुण में कोई भेद नहीं हैं । जो 
निर्गुण है वही भक्तों के कारण लीला शरीर धारण करता है। जिस प्रकार जल, हिम ओर उपल में 
में तत्त्वत कोई भेद नहीं है, उसी प्रकार निर्गुण और सगुण भी एक ही हैं- 


(क) सगुनहि अगुनहि नहिं कछु भेदा । 
गार्वाह मृति पुरा बुध देदा॥ | 
अगुन अरूप अलख अज जोई । | 
भगत प्रेम बस सगुम सो होई॥ । 
जो गुन रहित सगुन सोइ कंसे । 


जलु हिम उपल बिलग नहि जैसे ॥ --मा० 1.116. 1-3. 
(ख) जो मुसुंडि मन मानस हंसा। 
अगुन सगुत जेहि निगम प्रसंसा। i 
(ख) यह राम रूप अनूप निर्गुन सगूत गुन प्रेरक सही ।* 
| (ग) जय सगुन निर्गुन रूप रूप अनूप अनूप भून सिरोमने ।* 


| आचारय शंकर के अनुसार आत्मा ही ब्रह्म है--“अयं आत्मा ब्रह्म” । आत्मा के अस्तित्व को कोई 


1. इवेताइवतर उपनिषद्‌ 3119 
2, मा० 1.146:4. 
3. मा० 3.32.3. 
4. मा० 7,13.1; 
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भी अस्वीकार नहीं कर सकता । “मैं हूं” ऐसा सभी मानते हैं । “मैं नहीं हूं” ऐसा कोई नहीं मानताः। 
शंकर का अद्वैत वेदान्त आत्म केन्द्रित है । आत्मा के स्तित्व को गोस्वामी भी स्वीकार करते हैं । 


आत्मानुभव सुखरूप है, वह प्रकाशस्वरूप है। आत्मा का अनुभव होते ही अविद्या का नाश हो 
जाता है-- 


सोहमस्मि इति वृत्ति अखंडा । 
दीप सिखा सोइ परम प्रचंडा ॥ 
आतम अनुभव सुख सुप्रकासा । 
तब भव मूल भेद श्रम नासा ॥ 
प्रवल अविद्याकर परिवारा । 
माहे आदितम मिटइ अपारा ॥ मा० 7.118. 1-3 


ग्रात्मा 


आचायं श कर के विचार के अनुसार 'आत्मा ही एकमात्र सत्ता है, जगत्‌ की सत्ता केवल 
व्यावहारिक है । आत्मा की सत्ता पारमाथिक है और जगत्‌ की सत्ता मात्र व्यवहारिक है । जगत्‌ की 
शन्ति का कारण माया है। जीव और जगत्‌ को सत्ता भ्रान्ति के कारण प्रतीत होती है। जैसे रज्जू 
में सपं, सीप में रजत और रेत में जल की प्रतीत मात्र भ्रान्ति मूलक है, ठीक उसी प्रकार त्रिकाल में 
असत्य जगत्‌ की माया या भ्रम के कारण सत्य प्रतीत होता है। तुलसीदास, श'कराचार्य की जगत्‌ 
सम्बन्धी मान्यता के प्रति पूर्ण सहमति प्रकट करते हैं-- 


रजत सीप महं भास जिमि जथा भानु कर वारि। 
जदपि मृषा तिहुंकाल सोइ भ्रम न सकइ कोउ टरि॥ 


श्रम का निवारण आत्मज्ञान या तत्वज्ञान के उपरान्त ही संभव हे । आचार्य शंकर जिसे 
तत्त्वज्ञान कहते हे उसे महाकवि तुलसी भगवत्कृपा के रूप में स्वीकार करते हैं-- 


एहि विधि जग हरि आश्रित रहई। 
जदपि असत्य देत दुख अहई ॥ 
जौँ सपने सिर काट कोई । 
बिनु जागे ने दुर दुःख होई॥ 
जासु कृपा अस भ्रम मिटि जाई । 
गिरिजा सोइ क्रपाल रघुराई ॥ 


आचाय शंकर ने जगत्‌ की सत्ता दो प्रकार से स्वीकार की है, एक है व्यावहारिक सत्ता और 
दूसरी पारमाथिक सत्ता । उन्होंने भी--“ईहवरा नुग्रहा--- देव पुमान द्र तवासन:7 कहकर ईश्वरानुग्रह 
ओर आचार भक्ति एवं उपासना की महत्ता स्वीकार की है। तुलसीदास की भजनः ओर" उपासना की 
सत्ता को स्वीकार करते हुए जगत्‌ के मिथ्यत्य की घोषणा करते है-- | 


उमा कहउं मैं अनुभ अपना। 
सत हरि भजन जगत सब सपना ॥ 


श कराचा के मतानुसार ब्रह्म भनिवचंनीय है। उसका वास्तविक ज्ञानः तर्कं. या बुद्धि के 


आघ्ठार पर नहीं किया जा सकता । गोस्वामी जी के राम भी मन बुद्धि ओर तक के परेः हं 
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राम अतर्क बुद्धि मन बानी । 
मत हजार अस सुनहि सयानी ॥ (मा० 121.3.) 


श्रुतियां भी ब्रह्मविषयक उपयु क्त कथनों का समथेन नाना प्रकार से करती हैं। 


नायमात्मा प्रवचनेन लम्यो 
न मेधया न बहुना श्रुतेत । 

यमेवैष वृणृते तेन लम्य-- 
स्तस्यैव आत्मा विवृणृते तनू स्वाम्‌ 11 


अर्थात्‌ वह परमात्मा या आत्मा प्रवचनशक्ति, बुद्धि और श्रृतिज्ञान से परे है । केनोपनिषद्‌ की 
कई श्रुतियों में भी इसी से मिलते-जुलते भाव अभिव्यक्त हुए हैं-- 


यद्वाचानभ्युदितं येन वागभ्युद्यते । 
तदेव ब्रह्म त्वं विद्धि नेदं यदिदमुपासते ॥ 
यन्मनसा न मनुते थेनाहुर्मतो मतम्‌ । 
तदेव ब्रह्म त्वं विद्धि नेदं यदिदमुपासते ॥ 
यच्चक्षुषा न पश्यति येन चक्षूं षि पश्यति। 
तदेव ब्रह्म त्वं विद्धि .नेदं यदिदमुपासते ॥£ 


जीव और आत्मा का संबंध 

आये ग्रन्थों में आत्मा शब्द का प्रयोग दो अर्थो में आया है--कहीं “जीवात्मा' के अर्थ में तथा 
“परमात्मा! अर्थ में ॥ शंकर दशन में आत्मा और परमात्मा में अभेद प्रतिपादन किया गया है । 
वस्तुतः मायोपहित चैतन्य के तीन मेद हैं--प्रथम--ईश्वर हिरण्यगमं प्रजापति आदि माया के उत्कृष्ट 
सत्योपाधियुक्त चैतन्य है। ये ही सृष्टिकर्ता, पालन और प्रलयकर्ता हैं । दूसरा--अल्पज्ञत्वादि 


विशिष्ट चैतन्यजीवात्मा है, जो मलिय सत्त्व उपाधियुक्त है । तीसरा--तमविष मायोपहित चेतन्य है । 
व्यष्टि उपाधिविष्ट है ।१ इस प्रकार जीवात्मा भौर परमात्मा में निम्न- 


कहीं 


समस्त जगत्‌ समष्टि और 
लिखित भेद द्रष्टव्य हैं-- ह 
(1) ब्रह्म के दो रूप हैं--एक तो नाम रूप विकार भेद की उपाधिवाला, दूसरा इसके 


विपरीत छूटा हुआ ।* 
गोस्वामीजो ब्रह्म के दोनों रूपों का समर्थन करते हैँ 
(क) उपाधिसहित--कोशल्यानन्दन-- 
सो दसरथ सुत भगतहित कोसलपति भगवान । (मा. 1.118) 


बता 


1. कठोपनिषद--1.2+2 3. 


2. केतोपनिषद--1 .1 4-6. 
3. शंकरा्वौ तदर्शन--डाँ० जयदेव वेदालंकार--यतीत्द्रतिलक पृ० 250 


4. दिरूपं हि ब्रह्मावगस्यते-न्रह्मसूत्र (शांकरभाष्य--1.1 12) 


मं न डिट च 
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(ख) राम' ब्रह्म चिनमय अबिनासी । 
सवं रहित सब उर पुर बासी ॥ (मा. 1.120.7) 


(2) वहां अविद्या की अवस्था ब्रह्म में उपास्य और उपासक आदि लक्षण वाले व्यवहार होते 
हैं, ये सब इनमें ओपाधिक होता है । 


(क) जगत प्रकास्य प्रकासक रामू । 
मायाधीस ज्ञान गुण धामू ॥ 
जासु सत्यता ते जड़ माया । 
भाव सत्य इव मोह सहाया ॥ (मा० 1.117.7--8) 


(3) पर ब्रह्म ही देह, मन, वुद्धि की उपाधियों से परिच्छिन्न होकर शरीर धारण करता है 
अर्थात्‌ ईश्वर कहलाता है |? 


राम सच्चिदानन्द दिनेसा । 

नहि तह मोहनिसा लवलेसा ॥ 

राम ब्रह्म व्यापक जग जाना। 

परमानन्द परेस पुराना ॥ 

पुरुष प्रसिद्ध प्रकास निधि प्रगट परावर नाथ। 

रधुकुलमनि मम स्वामि सोइ कहि सिके नायउ माथ ॥ (मा० 1.116.4.8) 


(4) जीव और ब्रह्म का भेद अविद्या के कारण है । तत्पतः दोनों एक हैं, वे दो नहीं सकते। 
यथा-- 
(क) ईश्वर भस जीव अविनासी । 
चेतन अमल सहज सुख रासी ॥ 
सो माया बस भयउ गोसाई । 
बंधेउ कीर मकंट की नाई ॥ ` (मा० 7.11 2,2-0) 


(ख) भूमि परत भा ढाबर पानी। 
जिमि जीवहि माया लपटानी ॥ 


(मा० 4.14.6) 
गीता में भी भगवान ने जीव को अपना अश ही स्वीकार किया है ।2 
(ग) मधुभेद जधपिकृत माया । 
बिनु हरि जाइ न कोटि उपाया ॥ (मा० 7.78.8) 


(5) आत्मा एक है वह कटस्थ नित्य है। वाली वध के उपरान्त तारा के उ में 
LN र पदेश 
गोस्वामीजी ने धात्मा को नित्य ता का स्पष्ट संकेत किया ठ 


छिति जल पावक गगन समीरा । 
पंच रित अति अधम सरीरा ॥ 


Tn 
4 1. शांकरभाष्य--1.1.6 
2. ममेवांशो जीवलोके जीवभूत: सनातनः। 


मनः षष्ठानीत्द्रायाणि प्रकृतिस्थानि कषंति ॥। गी० 15.7 
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प्रगट सो तनु तव आगे सोवा । 


जीव नित्य केहि लगि तुम्ह रोवा ॥ (मा० 4.11.4-5) 


सूष्टि रचना 

ब्रह्म को सूष्टि का अभिन्न तिमित्तोपादन कारण माना गया है। मद्वत मतानुसार जगत्‌ प्रपंच 
वस्तुतः ब्रह्म से भिन्त नहीं है। भद्व तदर्शन का सृष्टिवाद, 'दृष्टि- सृष्टिवाद कहलाता है । इसके 
अनुसार आचाये शंकर जगत्‌ की व्यावहारिक सत्ता को स्वीकार करते हैं । जिस प्रकार सीपी में रजत 
अध्यस्त है उसी प्रकार ब्रह्म में जगत्‌ या सृष्टि अध्यस्त है। सृष्टि की सत्ता व्यावहारिक है पारमाथिक 
नहीं । जिस प्रकार स्वप्नकाल में स्वप्न की क्रियाएं सत्य प्रतीत होती हैं उसी प्रकार अज्ञान दशा में 
सृष्टि भी सत्य प्रतीत होती है । किन्तु जग जाने पर जसे स्वप्त का व्यवहार असत्य प्रतीत होता है 
उसी प्रकार आत्मज्ञान होने पर संसार भी असत्य प्रतीत होता है । गोस्वामी जी भी सृष्टिवादी इस 
सिद्धान्त को ज्यों का त्यों स्वीकार करते हैं-- 


रजत सीप महं भास जिमि जथा भानु कर वारि। 
जदपि मृषा तिहुं काल महं, श्रम न सकई कोउ टारि ॥ 
एहि बिधि जग हरि आश्रित रहई । 

जदपि असत्य देत दुःख आअहई ॥ 

जौं सपने सिर कार्ट कोई। 


बिनु जागें न दूरि दुःख होई ॥ (मा० 1.117-118॥1-2) 


माया 
कर के मायावाद की स्पष्ट छाया प्रतीत होती है । 


कारण हो रही है । केवल ब्रह्म सत्य है और सब कुछ 
मिथ्या है । माया को शंकर ने अविद्या भी कहा है- वस्तुत: माया अविद्या के सिवा कुछ और नहीं है । 
शंकराचार्य ने सारे प्रपंच को मायामय और मिथ्या कहा है । जगत्‌ माया मात्र है । पति-पत्नी, मां-बाप 
भाई-बन्धु अमीर-गरीब सब माया की रचना है । गोस्वामीजी भी दृश्यमान प्रपंचकात्मक जगत्‌ को माया 
कृत मानते हैं । मन, वाणी, बुद्धि का जहाँ तक व्यापार और विस्तार हो सकता है वह सब मायाङत 


— 


महाकवि तुलसी निरूपित माया पर झां 
शंकर के अनुसार जगत्‌ की प्रतीति माया के का 


गो गोचर जहे लगि मन जाई। 

सो सब माया जानेहु भाई ॥* 
इस माया के दो भेद है--1 विद्या माया और दूसरी अविद्या माया। अविद्य माया दुष्ट और 
:खरूप है । उसके अधीन होकर जीव नाना प्रकार का क्लेश उठाता है। विद्यामाया ईश्वराधीन हे । 


ढु 
इसी का अवलंवन लेकर ईश्वर सृष्टि की रचता करता है-- 


मै अस मोर तोर तें माया। 
जेहि बस कीन्हें जीव तिकाया ॥ 
गो गोचर जहे लगि मन जाई । 
सो सब माया जानहुं भाई ॥ 
MEDS क हन 
1. मानस--3.15.3 
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तेहिकर भेद सुनहु तुम्ह सोऊ । 
विद्या अपर अविद्या दोऊ॥ 
एक दुष्ट अतिसय दुःखरूपा । 
जा बस जीव परा भव कूपा ॥ 
एक रचइ जग गुन वस जाके । 


प्रभु प्रेरित नहि निज बल ताके ॥ 


(मा० 3.15.2-6) 


माया ने त्रिगुणात्मिका शक्ति से सारे जगत 


_ 


के अधीन होकर गुण-अवगुण में सना हुआ है-- 


कहहि वेद इतिहास पुराना । 
विधि प्रपंच गुन अवगुन साना ॥ 


माया ब्रह्म की सहचरी और अनुचरी दोनों है। 
है किन्तु जीव माया का अभिमानी बनकर उसी के अधीः 
जीव माया के अधीन है। ईश्वर और जीव के बीच में 


गोस्वामीजी इसी प्रकार करते हैं-- 


को अपने अधीन कर रखा है । विधि प्रपंच माया 


(मा० 1.6) 


ईश्वर मायापति होकर भी माया से निमित 
न चल रहा है। माया ईश्वर के अधीन है 
यही भेद है। उत्तरकाण्ड में माया की व्याख्या 


ग्यान अखण्ड एक सीताबर। 
माया बस्य जीव सचराचर॥ 
जों सबके रह ग्यान एकरस । 
ईश्वर जीवहि भेद कहहु कस ॥ 
माथा बस जीव अभिमानी । 
ईस बस माया गुनक्षानी ॥ 
परबस जीव स्वबस भगवंता । 
जीव अनेक एक श्रीकंता ॥ 
मुधा भेद जद्यपि कृत माया । 


बिनु हरि जाइ न कोटि उपाया ।। 


माया का अवलम्बन लेकर 


वर्ग में हँ । किन्तु भक्ति भगवान 


(मा० 7 :78,4-8) 


ईश्वर जगत्‌ की रचना करता है। माया और भक्ति दोनों नारी 


को प्रिया है ओर माया उनके दरबार की न्तं 


को माया लूट लेती है किन्तु भक्तिमान के पास जाने में वह संकोच करती है-- 
माया भगति सुनहु तुम्ह दोऊ। 


नारि वर्ग जानहि 


सब कोऊ॥ 


पुनि रधुबीरही भगति फ्यारी। 
माया खलु नतकी बिचारी ॥ 
भगति ही सानुकूल रचुराया । 
ताते तेहि डरपति अति माया ॥ 
राय भग्रति निरुपम निरुपाधी । 
बसइ जासु उर सदा अबाधी ॥ 
तेहि बिलोकि माया सकुचाई । 
करि न सकइ कछ निज प्रभाताई ॥ 


की है । भक्तिविहीन 


अद्वैत वेदान्त में माया को अविद्या कहा गया है ।ब्रह्म के अतिरिक्त अविद्या आदिद्वेत प्रपंच 
मिथ्या है । उस मिथ्या प्रतीति का आश्रय भी ब्रह्म ही है । आचार्यं शंकर ने अविद्या का आश्रय ब्रह्म 
को माना है ॥! बाद के आचार्यो ने भी शंकर का अनुशरण करते हुए अविद्या को ब्रह्माश्रित माना है । 


शंकर के अनुसार अविद्या और माया में कोई भेद नहीं है।? अविद्या की दो शक्तियाँ हैं-- आवरण 
और विक्षेप । आवरण शक्ति से अविद्या वस्तु के वास्तविक स्वरूप को ढक लेती है तथा विक्षेप शक्ति 


से वह वस्तु में विपरीत रूप की प्रतीति कराती है । अविद्या की सिद्धि में अद्वौत वेदान्तियों ने प्रत्यक्ष, 


अनुमान, अर्यापति आदि प्रमाण भी प्रस्तुत किए हैं । माया या अविद्या संबंधी गोस्वामीजी का बिचार 
भी शंकराचार्य से मिलता-जुलता है । ; 
गोस्वामीजी ने माया को चराचर में व्याप्त माना है । माया रघुताथजी की दासी होने पर भी | 
पाखंड आदि उसके प्रबल सेनापति है । बग 


अतिशय प्रबल है । कामादि उसके सेनापति तथा दंभ, कपट पा 
माया के अमित परिवार को देखकर शिव चतुरा भी भयभीत हो उठते हैं-- 


यह सव मायाकर परिवारा । 

प्रवल अमित को बरने पारा ॥ 

सिव चतुरानन जहि. डेराहीं । 

अपर जीब केहि लेखे माहीं ॥ 

व्यापि रहेउ संसार महुं माया कटक प्रचंड । 
सेनापति कामादि भट दंभ कपट पाषंड ॥ 
सो दासी रघुबीर कै समुझे मिथ्या सोपि। 
छूट राम कृपा बिनु ताथ कहउ पद रोवि ॥ (मा० 7.71.7-8) 
किन्तु जो माया अपने प्रभाव से शिव-चतुरानन को भी नचाती है, वही माया राम की भूकुटि- 
(वलास के भय से अपने पूरे समाज के सहित स्वयं नृत्य करती है--- ह 

जो माया सब जगहि नचावा । i 

जासु चरित लखि काहु न पावा ॥ 
सोइ प्रभु ्रूबिलास खगराजा । 
नाच नटिइव सहित समाजा ॥ 


माया आद्याशक्ति है और उसी के माध्यम से ईश्वर सृष्टि की संरचना करता है 
के प्रकरण में श्रीराम स्वयं अपने मुख से कहते हैं-- <० कळक 
आदि सक्ति जेहि जग उपजाया। 
सो अवतरहि मोरि चल माया॥ 
पुनः उत्तर काण्ड में काकमुशुण्ड के प्रकरण में भी. 
(मा० 3:15) 
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अयोध्या काण्ड में महषि वाल्मीकि भी श्रीराम से यही कहते हैं-- 


श्रुति सेतु पालक राम तुम्ह जगदीश माया जानकी । 
जो सृजति जग पालति हरति, रुख पाइ कृपा निधान की ॥ 


(मा० 3.126) 
सीता राम की माया है इसकी पुष्टि अन्यत्र भी हुई है-- 
सीय सासु प्रति वेष बनाई । 
सादर करइ सरिस सेव काई॥ 
लखा न मरम राम बिनु काहू । 
माया सब सिय माया माहू ॥ (मा० 2.252) 


सीता महामाया हैं। उनके अंतर्गत सभी प्रकार की माया अन्तमुक्क हैं। उनके अशमात्र से 
अगनित रमा, उमा और ब्रह्मानी उत्पन्न होती है | सृष्टि की उत्पत्ति ओर विनाश उनकी भृकुटि- 
विलास के अधीन है-- 
जासु अस उपजहि गुन खानी । 
अगनित लच्छि उमा ब्रह्मानी ॥ 
भृकुटि बिलास जासु जग होई । 
राम वाम दिसि सीता सोई॥ (मा० 1.148 -3-4) 


बालकाण्ड के मंगलाचरण के इलोकों में भी सीता को उत्पत्ति और विन 


गश का कारण माना 
गया है 


उद्भवस्थितिसंहारका रिणी क्लेशहारिणीम्‌ । 
स्वश्रेयस्करीं सीतां नतोडहुं रामवल्लभाम्‌ ॥ 
माया के कारण ही यह असत्य जगत्‌ सत्य प्रतीत हो रहा है तथा नाना प्रकार 
है । माया की निवृत्ति मायापति की शरण जाने पर ही संभव है। माया के प्रकरण में अह्व॑तदर्शन में 
रज्जु-सपे, रजत-सीपी, खरगोश के सिंग बन्ध्याउुत्र आकाश कुसुम आदि दृष्टान्तों का सहारा लिया है । 
मानसकार ने तो इन सभी दृष्टान्तों का उपयोग सहज भाव से किया हे । यथा-- 
(क) रजत सीय महं भास जिमि, जथा भानुकर बारि। 
जदपि मृषा तिहुं काल सोइ, भ्रम न सकइ कोउ टारि ॥7 
(ख) भूठह सत्य जाहि बिनु जाने। 
जिमि भुजंग बिनु रजु पहिचाने ॥2 
(ग) कमठ पीठ जामहि बरु बारा । 
बन्ध्या सुत बरु काहुहि मारा ॥ 
फूलहि नभ वरु बहु विधि फूला । 
जीव न लह सुख हरि प्रति कूला ।। 


(मा० 1.1.5) 
से क्लेश दे रहा 


MS 
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तृषा जाइ बरु मृग जल पाना। 
बरु जामहि सस सील विषाना ॥४ 


| माया भक्ति बन्धन से मुक्‍त करने वाली है। माया प्रबल भोर प्रचण्ड है । किन्तु जिसने भक्ति 
| का सहारा ले लिया है वह माया फंदे से मुक्त हो जाता है-- 


| देखी माया सब बिधि गाढ़ी। 
| अति सभीत जोरे कर ठाढ़ी ॥ 


मुक्ति श्रौर भक्ति 


चार पुरुषार्थो में मोक्ष को परम पुरुषार्थ माना गया है | अद्वंत वेदान्त के अनुसार दुःख की 
| आत्यान्तिक निवृत्ति और परमानन्द की प्राप्ति ही मोक्ष है । यह ब्रह्म की स्वरूपभूत स्थिति है । मोक्ष 
। कोई अलभ्य लाभ नहीं बल्कि आत्मा का स्वरूप है। गोस्वामी जी ने मोक्ष की स्थिति का वर्णन 
कलात्मक ढंग से प्रस्तुत किया है । अहं ब्रह्मास्मि या सोऽहं की स्थिति को वे मोक्ष मानते हैं । ज्ञान 
| की चरम स्थिति जहां अविद्या का सर्वथा बाध हो जाता है। ज्ञान के परम प्रकाश में जब जीव अविद्या 
की ग्रन्थि से सर्वेथा मुक्त हो जाता है, गोस्वामीजी के अनुसार वही मोक्ष है। उस स्थिति में जीव 
कृतार्थं हो जाता है । उत्तरकाण्ड के 'ज्ञान-दीपक' प्रकरण में वे इस स्थिति का निरूपण करते हैं-- 


एहि विधि लेसँ दीप तेज शशि बिग्यानमय। 
जातहि जासु समीप जरहि मदादिक सलभसब ॥ ¢ 
सोहमस्मि इति वृत्ति अखंडा। | | 
दीप सिखा सोइ परम प्रचेंडा ॥ 
आतम अनुभव सुख सो प्रकासा। 
तब भव भूल मेद भ्रम नासा ॥ 
प्रबल. अविद्या कर परिवारा । 
मोह आदि तम मिटइ अपारा ॥ 
तब सोइ बुद्धि पाइ उजियारा। र वी 
उर गृह बेठि ग्रंथि निरुआरा ॥ 
छोरन ग्रंथि पाव जों सोई । 
तब यह जीव कृतारथ होई ॥४ 


मुक्ति की दो अवस्थाएं हैं- जीवनमुक्ति और विदेहमुक्ति । शंकर के शिष्य ' 
जीवनमुक्ति को मुक्ति नहीं मानते क्योंकि उसमें अविद्या लेष मात्रा में विद्यमान रहती 
जीवन मुक्ति सिद्धावस्था नहीं अपितु साधनांवस्था है । वे विदेहमुक्ति को ही तत्वतः 
किन्तु परवर्ती सुरेशवराचायं आदि अद्वौतवादी विचारक जीवन्मुक्ति को स्वीकार 
एक मात्र साधन ज्ञान है । आत्मज्ञान होते ही हृदय की सारी ग्रन्थियां खुल 
का नाश हो जाता है । मुण्डक-उपनिषद में इस स्थिति का बड़। सुस्पष्ट वणे 


* 1, मातस--7.122.15-17 
2. डॉ० अभेदानन्द --अद्वेत वेद।न्त-यतीन्द्रकुलतिलकः 
3. मानस--7.117|118.1-6 क 
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भिद्यते ह्ृदयग्रन्थिरिछद्यन्ते सवं संशयाः। 
क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्‌ दृष्टे परावरे ॥ -- मुण्डक- 2.2.8 


शंकराचार्य स्वीकार करते हैं कि आत्मज्ञान से ही अविद्या की निवृत्ति र है लिए 
तत्वमसि, अहं ब्रह्मास्मि, अयं आत्मा ब्रह्म आदि महावाक्यों का सनन 5५ और नि कक 
अनिवार्य है । मोक्ष के लिए साधन चतुष्टय राम्पन्नता अनिवार्य है । यही अट्ठ 1 परम पुरुषाथ है, 
यही अमृतत्व है और यही ब्राह्मी स्थिति है । इसीके लिए अह्य जिज्ञासा की जाती है । 


महाकवि तुलसीदास ने 'ज्ञान दीपक' प्रकरण में मोक्ष की स्थिति और साधन का वर्णन बड़े 
विस्तार से रूपकात्मक शेली में किया है। शंकराचार्य ने मोक्ष को केवल्यमुक्ति के नाम से भो अभिहित 
किया है । 'ज्ञान दीपक' प्रकरण में केवल्य मोक्ष की चर्चा गोस्वामीजी इस प्रकार करते हैं-- 


ग्यान पंथ कृपान क॑ धारा। 
परत खगेस होइ नहि बारा॥ 
जों निबिघ्न पंथ निवेहई । 
सो केवल्य परम पद लहई ॥ 
अति दुलेभ कैवल्य परम पद । 
संत पुरान निगम आगम दद ॥2 


“ज्ञान दीपक' प्रकरण में गोस्वामीजी शंकराचार्य के मोक्ष सिद्धान्त को स्पष्टतः स्वीकार करते 
हैं । अद्वैत दर्शन में मोक्ष अन्तिम पुरुषार्थ या परमपद हे किन्तु गोस्वामीजी भक्ति को मोक्ष से भी 
दुर्लभ मानते हैं। ज्ञान के लिए साधन चतुष्टय सम्पन्नता अनिवार्य होने के कारण यह कठिन है । 
भक्ति के लिए ऐसी कोई शते नहीं है । ज्ञान प्राप्ति की प्रक्रिया लम्बी और जटिल है । ज्ञान मार्ग की 
यात्रा तलवार की धार पर चलने जैसी है, किन्तु भक्ति राजमार्ग की तरह प्रशस्त और सुगम है। परम 
अकिंचन भी भक्ति मार्ग का अधिकारी है । ज्ञान दीपक की तरह और भक्तिमणि की तरह है । ज्ञान 
का दीप जलाने के लिए कई प्रक्रियाओं से गुजरना पड़ता है किन्तु भक्ति तो स्वथंप्रमाण की तरह 
है। उसे दीया, घृत और वत्ती की सहायता की भी अपेक्षा नहों है। “ज्ञानदीपक' भोर भक्तिमणि 
प्रकरण में दोनों का अन्तर स्पष्ट करते हुए गोस्वामीजी ने भक्ति की श्रेष्ठता बतलायी है। हालांकि 


फल प्राप्ति की दृष्टि में ज्ञान भक्ति में तत्वत: कोई भेद नहीं है । उत्तर काण्ड में रूपक के माध्यम से 
महाकवि ने दोनों का अन्तर स्पष्ट किया ह 


कहत कठिन समुभत कठिन साधत कठिन बिबेक । 

होइ घुनाक्षर न्याय जों पूनि प्रत्यूह अनेक ।। 
ग्यान पंथ कृपान के धारा । 
परत खगेस होइ नहिवारा ॥ 
जो निव्रिध्न पंथ निवेहई । 
सो केवल्य परम पद लहुई ।3 


1. (क) नित्व अनित्य वस्तु विवेक, (ख) इहासूत्रफलभोग विराग, 
मुमुक्षत्व-ये ही साधन चतुष्टय है । 

2. मानस--7.119.1-3 

92. मानस--7-119.1-3 


(ग) शमादिष्ट सम्पति, 
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ज्ञान में जहां इतनी कठोर साधना के पश्चात्‌ कैवल्यपद की प्राप्ति होतीं है वहां भक्ति में मोक्ष- | 
सुख बिना इच्छा किये स्वतः प्राप्त होता है-- | 


राम भजत सोइ मुकुति गोसाई। 
अनइच्छित आवइ बरिआई ॥ 
जिमि थल बिनु जल रहि न सकाई। 
कोटि भांति कोउ करं उपाई॥ 
तथा मोक्ष सुख सुनु खगराई । 
रहिन सकइ हरि भगति बिहाई ॥7 


भक्तिमणि स्वयंप्रभा है, उसे किसी अन्य साधना की अपेक्षा नहीं है। मोहादि उसे बुझा नहीं 
सकते तथा लोभादि का उस पर कोई प्रभाव नहीं पड़ता । भक्तिमणि के आलोक में अविद्या का तम 
मिट जाता है । जिसके हृदय में भक्ति की जोत जलती है उसके पास खलकामादि का प्रवेश नहीं है— 


राम भगति चिन्ता मनि सुन्दर। | 
बसइ गरुड़ जाके उर अन्तर ॥ | 
परम प्रकास रूप दिन राती। 
नहि कछ चहिअ दिया घृत बाती ॥ 
मोह दरिद्र निकट र्नाह आवा । 
लोभ वात नहि ताहि बुझावा ॥ 
प्रबल अविद्या तम मिट जाई। पथ 
हारहं सकल सलभ समुदाई॥ 


xX xX xX xX 


व्यापहि मातस रोग न भारी। 
जिन्ह के बस सब जीव दुखारी ॥ 
राम भगति सनि उर बस जाके । 
दुख लवलेस न सपतेहु ताके ॥£ 


भक्ति की अखण्ड महिमा तिरूपित करने के पश्चात्‌ भी गोस्वामीजी ज्ञान की उपेक्षा नहीं 
EE । उनके अनुसार चार प्रकार के भक्त हैं, किन्तु ज्ञानी भक्त राम को विशेष प्रिय हैं-- 
राम भगत जग चारि प्रकारा । 
सुकृती चारिड भनघ उदारा ॥ 
चहू चतुर कहं नाम अधारा। 
ज्ञानी प्रमृहि बिसेषि पियारा ॥ 


गीता में भी चार प्रकार के भक्तों की कोटियां निर्धारित की गयी हैं । किन्तु ज्ञानी तो भगवान 
, का हृदय है । ज्ञानी भक्त उन्हें अतिप्रिय है-- 


1. मानस---7.1 19 .4-6 
2. मानस--7.120.2-9 
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चतुविधा भजन्ते मां जनाः सुकृतिनो$जुन । 
आर्तो जिज्ञासुरर्थार्थी ज्ञानी च भरतर्षभ ॥ 
तेषां ज्ञानी नित्ययुक्र एकभक्तिविशिष्यते। 
प्रियो हि ज्ञानिनोऽत्यर्थमहं स च मम प्रिय ॥ 


गीता 

भक्ति और ज्ञान को लेकर लोगों में नाना प्रकार का भ्रम और मतभेद भी है। शास्त्रों में दोनों 
की चर्चा विस्तार के साथ को गयी हे । किन्तु जिन लोगों ने शास्त्रों का एकांगी अध्ययन किया है वे 
शास्त्रों का मर्म समझ नहीं पाते और अपनी रुचि के अनुसार किसी एक के प्रति विशेष आग्रह रखने 
लगते हैं । किन्तु गोस्वामीज़ी ने ज्ञान और भक्ति में समन्वय की चेष्टा की है । ज्ञान और भक्ति दोनों 
ही भवखेद नाश में समर्थ हैं-- 


भगतिहि ग्यानहि नहि कछु भेदा । 
उभय हुरहि भव संभव खेदा ॥ (मानस 7.114) 


ज्ञान का काल अविद्या की निवृत्ति हे । आत्मज्ञान दीप के परम में अविद्या का तम स्वतः 
विनष्ट हो जाता है-- 
सोहमस्मि इति वृत्ति अखंडा । 
दीप सिखा सोइ परम प्रचंडा ॥ 
आतम अनुभव सुख सुप्रकाला । 
तब भव मूल अविद्या नाला ॥ 
प्रबल अविद्या कर परिवारा । 
मोह आदि तम मिटइ अपारा ॥ (मानस 7.118.1-3) 


जो फल ज्ञान का है वही फल भक्ति का है । भक्ति के उदय के पश्चात्‌ भी अविद्या की समाप्ति 
और संशय की निवृत्ति हो जाती है-- 


भगति करत बिनु जतन प्रयासा । 
संसय सकल अविद्या नासा॥ 


भगवान का हृदय हे-- 


चतुविधा भजन्ते मां जना: सुकृतिनोऽ्ज्‌ न । 
आर्तो जिज्ञासुरर्थार्थी ज्ञानी च भरतर्षभ ॥ 
तेषां ज्ञानी नित्यथुक्र एकभक्तिविशिष्यते । 
प्रियोहि ज्ञानिनोऽत्यर्थमहं स च मम प्रिय:॥। गीता--7.16-17 
जीव 
अद्वैत वेदान्त में जीव वास्तविक अर्थे में अविद्या कल्पित है। अविद्या में चित््रतिबिम्ब ही 
जीव है। अप्पय दीक्षित ने 'कार्योपाधिरिय जीवः कहा है जिस प्रकार नानो जल्लपांत्रौ में एक ही 
सूर्य अलग-अलग प्रतिबिम्बित होता है उसी प्रकार शुद्धचेतन्य अंतःकरण में प्रतिबिम्बित होने पर जीव 


1, सिद्धान्तलेश संग्रह--पृ० 85 
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भाव को प्राप्त होता है । जिस प्रकार महाकाशं घटादि उपाधियों से परिच्छिन्न होकर घटाकाण शौर 
महाकाश के रूप में भिन्न-भिन्न प्रतीत होने लगता है उसी प्रकार विशुद्ध और अपरिसीम चेतन्यं 
उपाधियों के कारण जीव के रूप में प्रतीत होता है। अद्व॑त वेदान्त के अनुसार शुद्धचेतन्य ही अहं 
अभिमानी जीव के रूप में प्रतीत होना है ॥ गोस्वामीजी ने अद्वैतवादियों के इस सिद्धान्त को इस रूप 
में स्वीकार किया है-- 


ईस्वर अंस जीव अविनासी। 
चेतन अमल सहज सुख रासी ॥£ 


जीव ईश्वर का ही अंश है किन्तु माथा के अधीन होने के कारण वह सुख-दुख का भागी बनता 
है। अविद्या माया के मोहांधकार में उलझने के कारण वह अज्ञानजनित ग्रंथियों का भेदन नहीं कर 
पाता है। जीव असमर्थ है। सर्वेसम थै ईश्‍वर जब उस पर कृपा करता है तो देहमुक्त हो जाता है-- 


जीव हृदय तम कोह बिसेषी। 
ग्रम्थि छूट किमि परइ न देखी ॥ 
अस संजोग ईस जब करई। 
तबहु कदाचित सो निरुअर्‌ई॥ मा० 7.117,1-8 


माया के प्रतिकूल और ईश्वर के अनुकूल होने पर जीव सुख की प्राप्ति करता है। ईश्वर के 
प्रतिकूल होने पर जीव स्वप्न में भी सुख नहीं पा सकता-- 


फूलहि नभ वरु बहुबिधि फूला । 
जीव न यह सुख हरि प्रतिकूला ॥ 
अंधकार वरु रबिहि नसावे। 
राम बिमुख न जीव सुव षाव ॥ 


ईश्वर ज्ञानस्वरूप है अतः वह मायापति है किन्तु जीव अज्ञान के कारण माया के अधीन है । 
परमात्मा सर्वेयत्र स्वतंत्र है लेकिन जीवात्मा माया के वशीमूत हैं । गोस्वामीजी उत्तरकाण्ड में 


लिखते हैँ 
ग्यान अखंड एक सीतावर । 


माया वस्त्र जीव सचराचर ॥। 
जों सबके रह ग्यान एकरस । 
इश्वर जीवहि भेद कहहुकस ॥ 
माया वस्त्र जीव अभिमाती । 
इस यस्त्र माया गुत खाती ॥ 
परबस जीव स्वबस भगवंता । 
जीब अनेक एक श्रीकंता ॥ (मा० 7.18-4-7)) 


माया के फेरे में पड़कर यह अविनाशी जीव चौरासी लाख योनियों में नाता प्रकार का ठु 


® 


1. डॉ० अभेंदानन्द--अद्ठ तवेदान्त (यतीन्द्रतिलक पू० 218) कर 
2. मानस-- 1 11.2 | गला 
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उठाता है । जीवात्मा काल, कर्म, गुण और स्वभाव के अधीन होकर सुख-ढुख का भागौ बनता है । 
परमात्मा की कृपा होने पर यह माया बन्धन से मुक्‍त होता है-- 


आकर चारि लच्छ चोरासी । 
जोति भ्रमत यह जिव अबिनासी ॥ 
फिरत सदा माया कर फेरा। 
काल कर्म सुभाव गुन घेरा ॥ 
कवहुंक करि करुता य देही। 
देत ईस बिनु हेतु सनेही ॥ 


इस प्रकार जीवात्मा परमात्मा का अश होने पर भी माया उनपहित होने के कारण नाना 
प्रकार का दु:ख उठाता है । यद्यपि यह नित्य शुद्ध-बुध और आनन्दरूप है, फिर भी माया के संस्पर्श से 
सुख-दुख का कर्ताभरण बनता है। वस्तुतः मायाजीव में है नहीं किन्तु यह माया को आरोपित कर 
लेता है । शंकराचार्य के अनुसार तो यह जीव भी नित्यमुक्त आत्मा ही है। वह सच्चिदानंद रूप और 
मुक्तिबन्धन विहीन साक्षात्‌ शिव तत्व ही है 
अहं निविकल्पो निराकाररूपो, 
विभुर्व्याप सवंत्र सर्वेन्द्रियाणि । 
सदा मे समत्वं न मुक्तिर्न बन्धः, 
चिदानन्दरूपः शिवोऽहं शिवोऽहम्‌ ॥ 


तारा को उपदेश देते हुए तुली के राम ने भी जीव को नित्य और अविनाशी कहा है— 
प्रगट सो तनु तब आगे सोवा। 
जीव नित्य केहि लगि तुम्ह रोवा ॥? 
निष्कर्ष रूप में यही कहा जा सकता है कि तुलसी साहित्य पर अद्वँतवेदान्त का प्रभाव स्पष्ट 
परिलक्षित होता है । किन्तु सत्य तो यह है कि गोस्वामीजी किसी दर्शन या सम्प्रदाय विशेष के 
प्रचारक या चारण नहीं होकर स्वतंत्र चिन्तक हैं । उनके निम्नलिखित पंक्तियां इसी बात की ओर 
संकेत करती हैं--- 
कोउ कह सत्य झूठ कोउ जाने, 
युगल प्रबल करि माने। 
तुलसी जो परिहर, 
तीनिम्रम सो आया पहिचान ।। 


- 


रे डी 0360 ३० 
रन काहा 


वेदान्त में मिथ्यात्व निरूपण 


श्रीमत्परमहंस स्वामी योगन्द्रानंद गिरि जी महाराज 
मंगलाश्रम, कनखल (हरिद्वार) 


उपनिषद्‌ के अनुसार वेदांतियों के द्वारा माने हुए इसमिय्यात्व के संबन्ध में भी लोग तरह-तरह 
की शंका किया करते हैं कुछ लोग तो यहां तक कह्‌ डालते हैं कि वेदान्त के उपदेशक लोग जगद्‌ को 
तीनों कालों में नहीं और मिथ्या हैं । कह कर लोगों को ठगते हैं, अपने आप तो अच्छे खाकर, 
अच्छे वस्त्र पहनकर रहते हैं, मौज उड़ाते हैं, भले यह अच्छी तरह से दिखाई देने वाला जगत्‌ तीनों 
कालों में नहीं है ऐसा कंसे कह सकते हैं । आगे पीछे भले न हो, परन्तु वतमान समय में तो जगत्‌ का 
अस्तित्व मानता ही होगा । यदि नहीं मानते हैं तो उपदेशक कहां स्थित होकर बोल रहे हैं, क्यों खा रहे, 
है क्यों पी रहे हैं, क्यों सब कुछ कर रहे हैं ; वास्तव में ये सब उपदेशक नहीं हैं । अतः उन लोगों से 
दूर में ही रहना चाहिए- इत्यादि-इत्यादि । 


इस प्रकार की शंका के निराकरण करने के लिए प्रसंगवश यहां पर वेदान्तियों के अभिप्राय 
से मिथ्यात्व का स्वरूप वचा है इस विषय में विचार किया जायेगा । वास्तव में जो इस प्रकार शांका 
करता है उसने वेदान्त के सिद्धान्त को कुछ भी नहीं जाना है बिना जाने ही अथवा जानने की इच्छा 
किये बिना ही अपने मन के कलुषित उदार निकाला है। मननशील अधिकारी लोगों के लिए तो यह 
जगत का मिथ्यात्व” परत्यक्षरूप से सिद्ध हो सकता है । मैं आगे मिथ्यात्व को प्रत्यक्ष सिद्ध करने के लिए 
युक्ति कहूंगा, परन्तु उसके पहले उन युक्तियों के सहायक कुछ आवश्यक बातें कहूंगा, इसके उपर भी अव- 
इय ध्यान देवें लोगों के व्यवहार इस संसार में तीन दृष्टिकोणों के अनुसार होते हैं। पहला है प्रतिभा- 
धिक दृष्टिकोण, इस दृष्टिकोण से--रज्जु भी यह सपं है इत्यादि अम का व्यवहार होता है। दूसरा है 
व्यवहारिक दृष्टिकोण, इस दृष्टिकोण से लौकिक आचार विचार खाना-पीना, चलना-फिरना आदि 
जो कुछ भी प्रचलित है, वे सब व्यवहार हो जाते हैं। तीसरा है पारमाथिक दृष्टिकोण, इस दृष्टिकोण 
से किसी एक वस्तु के वास्तविक स्वरूप अथवा तत्व को जानने के व्यवहार होता है । व्यावहारिक दृष्टि- 
कोण को रखकर कोई भी आदमी किसी भी वस्तु का तत्व नहीं जान सकते है । तत्व जानने के लिए 


तो पारमाथिक दृष्टिकोण रखना ही होगा जैसे वायु और जल के तत्व अर्थात्‌ कारण को जानना हीतो 


व्यवहारिक वायु और जल मात्र को देखने से ही जाना नहीं जा सकता है। उसके लिए पारमाथिक 
दष्टिकोण रखकर खोज करनी पड़ेगी । ब 


आधुनिक वैज्ञानिकों ने परिश्रम से खोजकर पता लगाया है कि यह लोक व्यवहार सिद्ध वायु 


आक्सीजन गॅस (0४६९० ६5) ओर नाइट्रोजन गैस (9६८०४९० ४१७) दोनों मिल 
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हे । वायु में 29 प्रतिशत आक्सीजन और 79 उन्नासी प्रतिशत नाईट्रोजन है। इन दोनों तत्वों के 
अतिरिक्त वायु नाम के कोई पदार्थ नहीं है। आधुनिक वैज्ञानिक लोगों के द्वारा पता लगाये हुए इन 
तत्वों के विषय में भी यहां पर कुछ विस्तार से कहना कोई असंगत नहीं होगा क्योंकि हमारे पूवज 
मह॒र्षियों ने हजारों साल से पहले आकाशतत्व, वायु तत्व आदि पांच भूतों के पांचतन्मात्र (E1- 
ment) का पता लगाया था उससे आधुनिक आक्सीजन आदि मूल यत्वों से कितनी मान्य ही जाता है 
यह बात अच्ची तरह से मालूम हो जायगी । आक्सिजन रूप-रंग से रहित, स्वाद रहित तथा गन्ध 
रहित एक तत्व है, परन्तु उसमें थोड़ी बहुत दाहशक्ति वर्तमान है अर्थात्‌ दाह होने में निमित बन जाता 
है । इसके विपरीत नाईट्रोजन दाह होने नहीं देता, जली हुई मोमबती नाईट्रोजन गैस के बीच रखेंगे तो 
उस समय तुरन्त बुक जायेगी । यह भी आक्सीजन के जंसे रूप-रंग गन्ध से रहित हे । तीसरा तत्व है 
हाईड्रोजन (H४५7०४९०) यह्‌ अग्रितत्व है । इसमें इतनी दाहशक्ति है कि फौरन ही अपने आप जल 
उठेगा इसलिए इसका प्रयोग अत्यन्त सावधानी से किया जाता हैं यह तत्व सबसे हलका तत्व है । यह 
हाईड्रोजन जलकर आविसजन का साथ मिल कर पानी बन जाता है । 


हम व्यवहार में जो जल का प्रयोग करते रहते हैं, वह जल आवसीजन श्रौर हाईड्रोजन के 
अतिरिक्त और कोई दूसरा पदार्थ नहीं है। इस कारण आधूनिक वैज्ञानिक लोग जल को आक्सिजन 
और हाईड्रोजन ही समते हैं स्वतन्त्र कोई जलतन्त्र नहीं समझते । एतावता इन वैज्ञानिकों को पागल 
कहा नहीं जा सकता है, बल्कि बुद्धिमान ही कहा जाता है, क्योंकि इन लोगों ने परमाथिक दृष्टिकोण 
से जल को देखा है । उस दृष्टिकोण से आक्सिजन और हाईड्रोजन से अतिरिक्त जल का अत्यन्त अभाव 
hl है । शुद्ध जल में एक नव अंश हाईड्रोजन थ्रौर श्राठ अंश आव्सिजन रहता है । 


इस प्रकार बेदान्तियों ने इस जगत्‌ के मूल तत्व को देखकर अथवा समभकर परमाथिक दृष्टि- 

कोण से वही मूलतत्व ही वास्तविक है, जो देखन में आ रहा हे, जगत्‌ तो मिथ्या ही है तीनों काणो में 
है ही नहीं ऐसा कहा है तो उन कहने वालों ने कौन सा अपराध किया हे, जिससे उनको गाली जैसी 
निन्दा सुनना पड़े । इसलिए यह सदा ही समझना चाहिए कि यह विचार परमाथिक दृष्टिकोण से कहे 
और ग्रहण करने वाले व्यावहारिक दृष्टिकोण से ग्रहण करें तो सब बाते उल्टी (विपरीत) हो जायेगी । 
इसलिए ग्रहण करने वालों को भी चाहिए कि वे भी विचार से पाराम' थंक दृष्टिकोण अपनाये । 
अब प्रसङ्ग के अनुसार मिथ्यात्व के विषय में पारामथिक दृष्टिकोण से विचार किया जायेगा । 
उ पहले मिथ्यात्व का स्वरूप क्या है--यह समझना चाहिये । शास्त्रकारों ने कहा है-“'स्वाश्रयत्वेनाऽभि- 
. , मतनिष्ठाऽत्यन्ताऽभाव --प्रतियो गित्वं मिथ्यात्वम्‌” अपने आघ्रयपना से अभिमत अर्थात्‌ अपने उपादान 
कारण रूप से अभिमत पदार्थ में अपने आपका तीनों कणों में अत्यन्ता भाव हो जाय तो वह मिथ्या 
कहल [ता है। इस मिथ्यात्व के लक्ष्य को पहले प्रतिभासिक पदाथों में घटाये। जँभे_-प्रतिभासिक 

[ अपने आश्रय रूप से अभिमत पदार्थ रज्जु हुआ, उस में सर्प का तीनों कोणों में अत्यन्त अभाव 
क समय सर्प प्रतीत होता है, उस समय में भी वास्तव में सर्प नहीं, अतः अत्यन्ता$भाव 
सलिए सर्प मि ॥ अब इस मिथ्यात्व के लक्षण को व्यावहारिक पदार्थो में भी 
दन प्रत्येक मनुष्यों ने व्यवहार में आने वाला वस्त्र को ही 
तन्तु पदार्थ है क्योंकि तन्तुओं के आधार 


| 


पदार्थ नहीं मिलेगा । उन तन्तुओं के आतान बितान रूप आकार विशेष मात्त को ही वस्तु कहा 
जाता है । वास्तव में तन्तु ही तन्तु है, वस्तु है ही नहीं । वस्तु की उत्पत्ति के पहले वस्तु नहीं था, 
तन्तु ही था, उत्पत्ति होते के वाद वर्तमान समय में भी वस्तु नहीं है क्‍योंकि गौर से उसमें देखने पर 
जिस अश में देखो, उस अंश में मिलाये हुए तंतुओं के अतिरिक्त कुछ भी दिखाई नहीं पड़ता, यदि 
दिखाई पड़ता है और तन्तुओं से अतिरिक्‍त कोई वस्तु नाम वाला पदार्थ है तो हमें भी तन्तुओं से 
भिन्त वह वस्तु जरा देखा दीजिए । इसलिए आपको कहना ही पड़ेगा वर्तमान दशा में भी तन्तु ही है, 
वस्तु नहीं है । नष्ट होने के बाद भविष्य में वस्तु का न होना तो प्रसिद्ध ही है । तब तो इस रीति 
से भूत-वतेमान तीनों कालों में वस्तु नहीं है--यह सिद्ध हुआ; इसलिए वस्तु मिथ्या हुआ | इस 
प्रकार पारमाथिक दृष्टि से वस्तु का मिथ्यात्व साक्षात प्रत्यक्ष सिद्ध होता है । इस प्रत्यक्ष सिद्ध 
मिथ्यात्च को कोई भी इन्कार नहीं कर सकता है । अर्थात्‌ तीनों कारणों में वस्तु का अत्यन्त 'अभाव 
किया जा सकता है। इसका मतलब यह हुआ कि अपनी दृष्टि में भी वस्तु तीनों कालों में नहीं है, 
जो कुछ है, वह तन्तु ही है, वस्तु तो मिथ्या ही है। तब तो आपको वस्तु का प्रयोग नहीं करना 
चाहिये था, क्योंकि आपकी दृष्टि में वस्तु तीनों कालों में नहीं है। जो तीनों कालों में नहीं है, | 
उसका प्रयोग कसे किया जा सकता है ? यह है-माया का खेल। यह अनिवचनीय माया अत्यन्त 
विचित्र है । यह माया असम्भव को सम्भव बनाकर दिखाती है । असम्भव को भी सम्भव बनाकर 
देखना ही माया का मामात्व है । यदि वह ऐसा कर नहीं पाती है तो मायाहीत कहलायेगी । अभी 
तो वेदान्तियों के ऊपर कोसने वालों का यथोचित उत्तर मिल गया । जैसे वस्तु को परामाथिक दृष्टि- 
कोण से मिथ्या समभते वाले और बतलाने वाले आप व्यवहार दशा में वस्त्रों का प्रयोग करते हैं, 
वैसे ही वेदांति लोग पारामाथिक दृष्टिकोण से जगत्‌ को मिथ्या बताते हैं, व्यवहार दशा में जैसे आप 
वैसे वे भी खाना-पीता आदि सब कुछ करेंगे । यदि वस्तु को मिथ्या समझकर प्रयोग करने वाले 
आप में कोई आपराघ नहीं है तो जगत्‌ को मिथ्या )मझषकर व्यबहार करने वाले वेदान्तियों ने कौन-सा 
अपराध किया है, जिससे उत्तकी पेट भर निन्दा की जाय । अस्तु यह प्रसङ्कवश योहि कह गया; अब 
प्राकृत मिथ्यात्व के विषय में अच्छी तरह से विचार कर लिया जाए । आप लोगों ने मिथ्यात्व भी 


प्रत्यक्ष कर लिया है। वस्तु में मिथ्यात्व किस अंश में है इसको भी समझ लीजिये । पहले कह चुके है ड 
कि तन्तुओं का आतान वितात रूप आकार विशेष तन्तु ही वस्तु है। इसलिये यह कहना होगा कि के 
उन तन्तुओं के आकार विशेष का नाम वस्तु है और उन तन्तुओं में आरोपित वही आका विशेष >” 
वस्तु का स्वरूप है॥ये ताम और रूप तन्तुओ में ही कल्पित है, अतः तीनों कालों सें नहीं, इस कारण की” 


ये दोनों मिथ्या हैं। आरोहित इन दोतों के आधारभूत तन्ठु बस्छु की अपेक्षा सत्य है क्योंक्रि काये 
सदा असत्य और आरोपित होता है, कारण सत्य होता है । भगवती श्रतिदेवी भी कहती हैं--यथा- 
सोम्य ! एकेत मृत्पिण्डेन सवं मृब्ययं विज्ञान स्यात्‌ वाचारस्मणं विकारो नामधेयं मृत्तिकेत्येव 
सत्यम्‌ ।' हय. 61 4॥ हे प्रियदर्शन ! लोक में जिम प्रकार--एकेन मृत्पिण्डेन =घटशराबादि 

यों के कारण भूत एक ही मृन्पिष्ड के ज्ञान होने एर उसका विकारजात--सवे मून्ययं ==सम्पूर्ण 
मत्तिक्रा का कार्य समूहःविज्ञातं स्यात्‌ = जान लिया जाता है । इस यन्त्र के भाष्य करते समल 
भाष्यकार इसमें शंका उठाते है--कथं मूष्पिण्डे कारणे विज्ञाते कार्ययन्य द्विज्ञाते स्यात्‌ ? अति 
मृत्तिक्रापिण्डलूप कारण का ज्ञाने होने पर अन्य कार्य वर्ग का ज्ञान कंसे हो सकता है ? र 
इसका उत्तर देते है-नैष दोषः, कारणेनाऽनन्यत्वात्कार्यस्य । अर्थात्‌ यह कोई दोष नही 
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क्योंकि कार्य अपने कारण से अभिन्न होता है। अन्य के ज्ञान से अन्य का ज्ञान नहीं होता है, जब 
कारण से कार्य भिन्त होता है, किन्तु कार्य कारण से भिन्न नहीं है, अत: कारण मृत्तिकर पिण्ड जाना 
जायेगा तो कार्यं घटशराबादि भी तत्वतः जाना ही जायेगा । पुनः इसमें शंका होती है--फिर तो लोक 
में ऐसा क्यों कहा जाता है कि यह्‌ कारण है, और यह इसका कार्य है। यदि एक है तो इस प्रकार 
व्यवहार होता नहीं चाहिए । इस शंकर के उत्तर में प्रति कहती है-वाचारम्मणं विकारो नाम धेय 
मृत्तिकेत्येव संत्यय--यह कार्ये तो वाणीमात्र में अवलम्बित है, केवल नाम मात्र है, कार्य नाम वाला 
वास्तविक कोई वस्त्र नहीं है, वास्तविक तो मृत्तिका ही है--अत: कारण भूत मृत्तिका ही सत्य है। 
इसी से यह निविाद सिद्ध हुआ कि कार्य का वास्तविक स्वरूप कारण ही है। जिस कार्य का स्वरूप 
व्यवहार दशाये देख रहे हैं , वह कारण में ही आरोपित स्वरूप है, अतः मिथ्या है और तीनों कारणों 
में नहीं है । इसलिए आरोपित कार्य स्वरूप जानने पर कारण जाना नहीं जाता है क्योंकि असत्य 
के ज्ञान से सत्य का ज्ञान नहीं होता है जसे कि असत्य सर्प के ज्ञान से सत्य रज्जु का ज्ञान 
नहीं होता है । यदि सत्य रजु का ज्ञान हो जाय तो सर्प के वास्तविक स्वरूप का ज्ञान हो 
जाता है । 

इपके अतिरिक्त यदि काये के ज्ञान के कारण का ज्ञान अनिवार्य रूप से होना मान लिया जाय 
तो आधुनिक बड़ी-बड़ी प्रयोगशालाएं प्रायः व्यर्थ हो जायेंगी, मूलतत्त्व का अनुसन्धान करना नहीं 
पड़ेगा, क्योंकि कार्य का ज्ञान तो प्रायः सबको हो ही जाता है। इसलिए वास्तविक ज्ञान के लिये 
पारमाथिक दृष्टिकोण अपनाना तो अत्यन्त स्थूलरूप है, उसी से किसी भी पदार्थ का तत्त्वज्ञान नहीं 
हो सकता है । अतः हर एक पदार्थं को सदा ही व्यावहारिक दृष्टिकोण से देखना नहीं चाहिए । जो 
इसी दृष्टि से देखता रहेगा, वह सदा ही धोखा खाता रहेगा, उनको कदापि तत्त्व का ज्ञान नहीं हो 
सकेगा । इसलिए तत्त्व की दृष्टि से देखने पर घटादि व्यावहारिक सब पदार्थ मिथ्या ही मालूम होगा । 
विवेकी लोग इन घटादियों की स्वतन्त्र सत्ता को कभी भी स्वीकृत नहीं करेंगे क्योंकि कारण ही सत्ता 
के अतिरिक्त कार्य की स्वतन्त्र सत्ता सिद्ध नहीं होती । सत्ता का अर्थ है अस्तित्व अर्थात्‌ होनापन । 
जिसका होनापन ही नहीं वह किसी काल में है ऐसा कहना ही विरोध होता है । अतः कार्य का तीनों 
कारणों में अभाव तो स्वतः सिद्ध होता है, उसको सिद्ध करने की भी आवश्यकता नहीं है । हा, कार्य 
में स्वतन्त्र सत्ता नहीं है-इस बात को तो सिद्ध करने की आवश्यकता है । देखिये, कार्य में स्वतन्त्र 
सत्ता नहीं है--इस बात को मैं सिद्ध करता हूं । लोक में वैसा ही देखने में आता है कि कार्यं कारण 


के बिना कभी भी नहीं होता है अर्थात्‌ कारण से ही कार्य उत्पन्न होता है, कारण अभाव होने पर 
कार्यं उत्पन्त होता है और इसके बिपरीत कारण कार्य के बिना भी स्वतन्त्र रूप से रहता है । जँसेकि 
तन्तु वस्त्ररूप कार्य के बिना भी स्वतन्त्र रहता है, परन्तु वस्त्ररूप काये अपने कारण तन्तु के बिना 
क्षणभर भी नहीं रह सकता है। इसी से सिद्ध होता है कि तन्तु की स्वतन्त्र सत्ता है, परन्तु वस्त्र की 
स्वतन्वत सत्ता नहीं है । यदि तन्तु की सत्ता के अतिरिक्त वस्त्र की भी स्वतन्त्र सत्ता होती है तो 
तन्तु के बिना भी वस्त्र स्वतन्त्र रूप से रहना चाहिए था, जैसे घर की सत्ता तन्तु की सत्ता से भिन्न 
स्वतन्त्र होने के कारण । वह घर तन्तु के बिना स्त्रतन्त्र रहता है। परन्तु वह ऐसा नहीं कर सकता है। 
इसी से मालूम होता है कि तन्तु की सत्ता से भिन्न वस्त्र की स्वतन्त्र सत्ता नहीं है। तन्तु की सत्ता में 
ही अवलम्बित होकर वस्त्र केवल प्रतीत मात्र मात्र होता है, वास्तव में तीनों कालों में नहीं है । इसलिए 
वस्त्र मिथ्या है । यहाँ पर मिथ्या का अर्थ न समझने के कारण से भी लोगों की उट-पटांग शंका उठती 
है। मिथ्या का अर्थ वे लोग समझते हैं कि अत्यन्त असत्‌, क्योंकि अत्यन्त असत्‌ भी तीनों कालों में नहीं 
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होता है-जैसे वन्ध्या या पुत्र, खरगोश का गृद्ध, आकाश पुष्प आदि। परन्तु मिथ्या वस्तु बन्ध्या पुत्र 
आदि के जैसे अत्यन्य असत्‌ नहीं है, उसी से भिन्त वस्तु है, क्योंकि मिथ्या वस्तु प्रतीत होती है। 
अर्थात्‌ देखने में आती है । अत्यन्त असत्‌ बग्ष्या पुत्र आदि तो कभी भी देखने में नहीं आता है । शास्त्रों 
में उनको मिथ्या नहीं कहते, परन्तु तुच्छकालीन, निरूपाख्यादि शब्दों से कहते हैं। सत्‌ और असत्‌ 
से विलक्षण प्रतीत होने वाली वस्तु को ही शास्त्र में मिथ्या कहते हैं । वह मिथ्या वस्तु सत्‌ नहीं, 
क्योंकि उसकी स्वतन्त्र सत्ता नहीं, असत्‌ भी नहीं, क्योंकि वह प्रतीत होती है; परन्तु असत्‌ वस्तु 
प्रतीत नही होती है । इसलिए मिथ्या वस्तु सत्‌ और असत्‌ से विलक्षण एक अनिर्वचनीय पदार्थ है; 

जो प्रतीत होने पर भी वास्तव में तीनों कालों में नहीं है, और जब तक प्रतीत होता है, तब तक कायं 

सम्पादन करने की क्षमता भी रखता है । 


अब आप लोगों ने मिथ्यात्व का स्वरूप समझ लिया होगा और वस्त्र, घटशराबादि व्यावहारिक 
पदार्थ भी किस प्रकार मिथ्या सिद्ध होता है--इस बात को भी समझ लिया होगा । आश्रय अथवा 
कारण का स्वरूप ही आरोपित पदार्थं का वास्तविक स्वरूप है, उसी से भिन्न कार्यरूप से प्रतीयमान 
स्वरूप तो आरोपित हैं । इसी से यह नियम सिद्ध हुआ कि जो कार्य होता है, वह कारण में आरोपित 
मात्र होने से मिथ्या है । इस नियम के अनुसार यह दृश्यमान प्रपञ्च भी कार्य होने से अपने कारणों में 
आरोपित मात्र है; अतः मिथ्या है, अपने कारण से अतिरिक्त होकर वस्तुतः तीनों कालों में उसका 
अस्तित्व नहीं है--यह सिद्ध हुआ । इस प्रपञ्च का परिणामि उपादान कारण परमेश्वरी माया शक्ति 
ही--ग्रह बात पहले कही जा चुकी है । अतः यह प्रपञ्च माया के अतिरिक्त कुछ भी नहीं । माया 
भी परमेश्वर में ही आश्रित है। इसलिए उसकी सत्ता भी स्वतन्त्र नहीं, अतः मिथ्या है। उसका 
आश्नयभूय शुद्धचंतन्य परमब्रह्म किसी में आश्रित नहीं रहता है, बल्कि सबका आश्रय है। अतः वह 
मिथ्या नहीं, तीनों कालों में एक स्वरूप में ही कुटस्थ होकर रहता है, कदापि वांछित नहीं होता । 
बही वास्तविक है, सबको सत्ता-स्फुति देने वाला है, वही एकभव अद्वितीय होकर सबका परम कारण 
है। इसलिए श्रुतदेवी कहती हे--“तस्पाद एतस्मादात्मनः आकाशः सम्भूतः, आकाशाद्वायुः 
बायोरग्तिः, अम्तेरापः पृथिवी, पृथिव्यां श्रौषधयः, औषधीम्योऽ्तम्‌; न्तात्मुरुषः (तै० ब्र० वल्ली- 
1 य अनुवाक) । लोक में प्रसिद्ध इस जीव चैतन्य से अभिन्त उस (माया विशिष्ट) परमात्मा से 
आकाश उत्पन्त हुआ, आकाश से वायु, वायु से अग्नि, अग्नि से जल, जल से पूथिवी, पृथिवी से ओषधि, 
औषधियों से अन्न, और अन्त से यह कर-चरणादिविशिष्ट शरीर क्रम से उत्पन्न हुआ । पू्व-कथित 
युक्तियों के अनुसार यहां भी विचार करिए। यह शरीर अन्त से उत्पन्त हुआ कार्य है, अतः अन्त के 
अतिरिक्त शरीर नाम वाला कोई स्वतन्त्र पदार्थं नहीं रहा, अन्त में आरोपित शरीर है, अतः शरीर 
मिथ्या है। यह तो प्रत्यक्ष सिद्ध है कि अन्त के बिता शरीर टिक ही नहीं सकता है। एक दिन भी 
अन्त न खाए तो क्या हाल होता है--यह सबको अनुभव है । अन्त भी औषधियों से उत्पन्न है, अतः 
औषधि अर्थात वनस्पति ही अन्त की अपेक्षा सत्य है, अन्न मिथ्या हैं । इसी प्रकार ओऔषधी की अपेक्षा 
पृथिवी सत्य हैं; औषधी [मिथ्या है । पृथिवी जल से उत्पन्त हुई है, अतः जल कारण होने से सत्य है, 
पृथिवी काये होने में मिथ्या है। जल भी अग्नि से उत्पन्न होने से उसकी अपेक्षा अर्ति सत्य है । अर्ति 
भी अपने कारण वायु की अपेक्षा मिथ्या है। वायु सत्य है । वायु आकाशतत्त्व (1१९7) से उत्पन्न है । 
अतः वायु की अपेक्षा आकाश सत्य है। आकाश पञ्चमहाभूतों का आदि काये है । जितने ऊपर कहे 
गये कार्य हैं, वे सब अपने-अपने कारण की अपेक्षा स्थूल है तथा मिथ्या है, और कारण क्रम से सूक्ष्म 
से सूक्ष्म होते गए हैं। आकाश प्रथम कार्य होते के कारण इतना सूक्ष्म है कि वह किसी इन्द्रिय के हारा 
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` प्रत्यक किया नहीं जाता है । इतना सूक्ष्म आकाश भी मायाविदिष्ट परमात्मा से ही घड्या या है । 
अत; परमात्मा की अपेक्षा वह मिथ्या है, झाया का प्रथम परिणाम है! माया कार्य न होने पर ५ 
शुद्ध चेतन परमब्रह्म में आश्रित रहने के कारण वह अपनी स्वतन्त्र सत्ता नहीं सूखा) कवल 38 
की सत्ता से वह सत्ता वाली है। अतः वह भी मिथ्या है। केवल शुद्ध चंतेन्य रूप परमब्रह्म ही सव 
अधिष्ठान और तिविकार होने से पारमार्थक सत्य है। न वह किसी का कार्य है, न तो वह किसी 
कार्य का परिणामी उपादान है। सबके अधिष्ठान होने मात्र से परब्रह्म को स्थिति उपादान कहो गया 
है । इसलिए उसमें परिणाम होने की शंका नहीं कही जा सकती है । परिणाम तो माया का होता है; 
उसको तो हम मिथ्या और अनित्य मानते ही हैं | अतः ब्रह्म जगत के कारण होने से परिणाम भी होना 
चाहिए--ऐसा भ्रम नहीं होना चाहिए । 
फिर भी इसमें शंका होती है--ऊपर कही गयी श्रुति के अनुसार आकाश ही साक्षात्‌ 
मायाविशिष्ट ब्रह्म का काये है । अतः भले ही वह आकाश ब्रह्म से अभिन्न हो, परन्तु वायु आदि कार्य 
तो ब्रह्म का काये नहीं । आकाश आदि का कार्य है। 'अतः सर्व खल्विदं ब्रह्म” “नेह नानास्ति किञ्चन” 
इत्यादि श्रुति के उपदेश किस प्रकार समञ्जस्य हो सकता है? 
इसका समाधान यह है कि--आकाश मात्र का ही परमब्रह्म अधिष्ठान रूप से साक्षात्‌ कारण 
है, वायु आदि का तो साक्षात्‌ कारण नहीं हे-सो बात नहीं है। वायु आदि का भी परमन्रह्म ही 
अधिष्ठान रूप से साक्षात्‌ कारण है, क्योंकि यह तो मान ही लिया कि आकाश के अधिष्ठान रूप 
से परमब्नह्म यावत्‌ आकाश में अनुगत है। तब तो आकाशीपाधिक परमन्रह्म ही साक्षात्‌ वायु का 
अधिष्ठान रूप से कारण सिद्ध होगा । इसी प्रकार वायूपाधिक ब्रह्म अग्नि का, अग्नि-उपाधिक ब्रह्म 
जल का और जलोपाधिक ब्रह्म पृथियी का अधिष्ठान रूप से साक्षात्‌ कारण सिद्ध होता है । इसलिए 
सबके सब ब्रह्म में अध्यस्त होकर मिथ्या सिद्ध होते हैं। शंका के अनुसार ब्रह्म को वायु आदि का 
साक्षात कारण न मानकर क्रम से आकाश आदि को कारण मानने पर भी “यह्‌ सब कुछ ब्रह्म ही है” 
इत्यादि श्रुति का उपदेश हो सकता है क्योंकि एक नियम है--तदभिननाभिन्नत्व तस्यभिन्नद्म्‌” । 
अर्थात्‌ किसी एक पदार्थ के अभिन्न वस्तु से अभिन्न वस्तु उस पदार्थ से भी अभिन्न होता है--जैसे, 
दूध पदार्थ के अभिन्न वस्तु दही हुआ, उस दही से निकाला हुआ माखन दही से अभिन्न होकर उस 
दूध पदार्थ से भी अभिन्न होता है। इसी प्रकार कार्य और कारण में वास्तविक भेद न होने के कारण 
तहा से सात्‌ उत्न्य भाकाश ब्रह्म से अभिनत है--और आकाश से उत्पन्न वायु आकाश से 


है अग्नि भी ब्रह्म से अभिन्न है । इस प्रकार परम्परा से जल और पृथिवी का भी ब्रह्म से अभेद सिद्ध 
होता है । इसको हम इस प्रकार कह सकते हैं--ब्रह्म = आकाश, आकाश वायु, वायु= अग्नि, 
अर्नि=जल, जल=पृथिवी इसलिए : 


रज्जुस्वरूप नहीं हो सकता है। अतः श्रुति का तात्पर्यं यह है कि आरोपित प्रबन्ध मिथ्या है, 
उसका अधिष्ठानमूत परमन्रह्म ही वास्तव में सत्य है । उसकी सत्ता से जगत्‌ सत्तावान्‌ होकर मालम 
होता हैं । इसलिए परमब्रह्म ही सत्य वस्तु होने से वही सब कुछ है, मिथ्या भुत जगत्‌ में आसक्ति 


रहने वाली शान्ति है । उसके बिना कथमपि शान्ति नहीं मिलेगी । जहां शांति है, वहाँ न जाकर 
अञ्चान्त स्थान में चला जाय तो कैसे शान्ति मिल सकती है ? मरुभूमि में मृगतृष्णा का जल देखकर 
उसको लेने के लिए जाये तो कसे जल मिल सकता है ? अतः वास्तविक शान्तिस्वरूप परमत्रह्म 
प्राप्त करने के लिए शान्ति चाहने वालों को उसवी ही खोज करनी चाहिए, उसकी ही सत्ता 
देखनी चाहिए--उसके स्वरूप में भ्रम नहीं होना चाहिए । यह श्रुति का अभिप्राय है। 

ऊँ शान्तिः शान्तिः शान्तिः ॥ 


श्री आद्य शंकराचार्य ही जगद्गुरु 


श्री स्वामी शिवरत्न पुरीजी महाराज 


(त्रिचुर स्वामी) 


श्री आय शंकराचार्य की जीवनी, कतंव्य एवं सिद्धान्त इतिहास सिद्ध है । उनके शिष्यों और 
शिष्य परम्परा ने वेदान्तशास्त्र के प्रचार-प्रसार के लिए पिछले बारह सौ वर्षों में देश-विदेश में घम-घम 
कर जो रचनात्मक कार्य किया है, उसने हिन्दू धमं और संस्कृति के वैज्ञानिक रूप को उजागर किया 
है। अंधश्रद्धा और श्रद्धातिरिक छोड़कर यदि हम तथ्यपरक अध्ययन करें तो मध्यकालीन भारत में राज- 
नीतिक, संस्कृतिक धामिक तथा वैचारिक एकता की ज्योति केवल भगवत्पाद श्री शंकर के दण्ड से 
निर्गत हुई । उनके कमण्डल में भारतीय अस्मिता की मंदाकिनी सराक्षित थी । कर्म, ज्ञान कस 
की त्रिवेणी के घाट पर बैठकर उन्होंने श्रुति स्मृति अनुमोदित जिस सनातन वैदिक धर्म की प्रात होह 
उसने हिन्दूत्व की विपरीत स्थितियों में भी रक्षा की | बौद्ध, जैन, आजीवक, चातकि, शा पोर र 
और अनेक कठोर साधनाओं और अवेदिक धर्मो के घटाटोप से हिन्दूत्व की पवित्र धारा को दम 
गोमुख से जोड़े रखने का कार्य श्री शंकर ने किया । वह अगर न होते तो हिन ड क 
el न्दूत्व नहीं होता । देश 


अर्थवेद में एक मंत्र आया है-- 


मनसा संकल्पयति, तद्‌ देवां अपि गच्छति 


अथो ह ब्राह्मणो वशाम्‌, उपप्रयन्ति याचितुम्‌ । (12.4.31) 


अर्थात्‌ मन संकल्प करता है, वह मन देवों (ज्ञानेन्द्रियों 

के लिए गुरुदेव के समीप जाते हैं। हिन्दू समाज ह वाव _ पफ जाता है । अतएव विद्वान्‌ बुद्धि 
में गया। जिसने हिन्दू घर्म की विभिन्न शाखा प्रशाखाओं को निम 
धर्म की प्रतिष्ठा कर ब्रट्रयमयता का उपदेश दिया, कण-कण में 
मानव मात्र की एकता का प्रतिपादन किया । वही 
जगद्गुरु हैं। उनका 'ब्रहने व जीवः सकलं जगच्च’ सिद्धा 

5 र न्त काल हैं 

है। शिवातार श्री शंकर का अवतरण जनमात्र की मुक्ति के मी है कक और युक्तियुक्त 
प्रच्छन्न बौद्ध कहते हैं पर यह धारणा नितान्त भ्रमक है । बौढ बिचार य दे ग उन्हें ईर्ष्यावश 
करते हैं, वहां कभी नहीं कहते कि उनके सिद्धान्त बोद्धो से लिए गए न्तों का विरोध 


घोष करते कि शंकर उनके ऋणी हैं । विज्ञानवाद तथा शन्यवाद ट द सकला 
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दुःसाहस ही कहा जाएगा । जितना खण्डन साहुन आचाय के सिद्धान्तों को अवेदिकों तथा वैदिक हेतवा- 
दियों ने किया, उतना ही आचार्यश्री का सिद्धान्त अटल और स्पष्टतर होता गया । विततंवाद अद्वैत 
वेदांत की मौलिक देन है । 

मुझे प्रसन्नता है कि द्वादशताब्दी समरोहों के आयोजगा से आचार्ये श्री के योगदान की चर्चा पुतः 
देश-विदेश में होने लगी है । मनुष्य के पूर्णत्व का मार्ग आचार्य श्री की संकल्पों में ही निहित हे । उसके 
अज्ञानजनित अहंकार का नाश वेदांत से ही हो सकता है । उसके भीतर छिपी देवी शक्ति जाग्रत हो 
सकती है तथा वह आत्मदर्शन द्वारा प्राणिमात्र का कल्याण कर सकता है | अद्व त वेदांत का यह 
व्यवाहारिक पात्र है । आत्मत्याग, सार्व भौमप्रेम और निममित आचार्य को पावन जीवनी में पद-पद पर 
देखने को मिली है । इन तीनों गुणों को जीवन में उतार कर हम आचायं श्री को सच्ची श्रद्धान्जलि 
दे सकते हैं । F PUES 

संन्यासी संघ आचार्य श्री के जीवनदर्शन से आलोक पाकर आदर्श विश्‍व के निर्माण का दुष्कर 
कार्य अपने हाथ में ले और वैदिक घर्म के अभ्युत्थान में स्वयं को नियोजित कर दे, यही मेरी एकमात्र 


आभलाया है । 
श्री जद्गुरु शंकर की जय 


स्मातं दर्शन 


_ डॉ० श्री मुरलीधर पाण्डे एम० ए० आचार्य, डी० लिट० 


निदेशक शंकरवेदान्त कोशयोजना 
सम्पूर्णानन्द संस्कृत विश्वविद्यालय वाराणसी 


भारतीय द्वादश दर्शनों में उतरमीमांसा का एक विशिष्ट स्थान है । इसे वेदांत दर्शन भी कहते 
है। वेदांत दर्शन की मूल भीत्ति तीन प्रस्थान माने जाते हैं । प्रथम श्रौतप्रस्थान अर्थात्‌ उपनिषत्प्रतिपा- 
| दित दर्शन, द्वितीय स्मातं प्रस्थान अर्थात्‌ महाभा रतान्तगंत गीतोक्त दर्शान तीसरा आस प्रस्थान अर्थात्‌ 
की मर्हाष बादरायणप्रणीत ब्रह्मसूत्रनिषाति दर्शन । इन तीनों को प्रस्थानो में सिद्धान्तित दर्शन तत्व ही 
ही वेदांत दर्शन है । इन तीनों को प्रस्थानत्रय कहते हैं । इन तीनों पर सर्वप्रथम भाष्य भगवत्पान द 

आद्य शंकराचार्य ने किया और इन तीनों के सिद्धान्तिक तत्व पर पूरव प्रवतित निविशेष ब्रह्मद्वैत का सः 
थेन किया एवं बोद्धो से निरुद्ध उत्त अद्द तवाद के प्रचार को पुनः प्रचलित तथा प्रसारित किया । है 


इसके बाद तो यह परम्परा ही चल पड़ो कि यदि किसी आचार्य गे 

र ड़ को निविशेष 
मानने में कुछ अरुचि है तो वह अपने नये वेदांत सिद्धान्त के समर्थन के लिए उक्त ग 
भाष्य बनाये और अपने स्वीकृत सिद्धांत को प्रस्थानत्रयी से प्रमाणित करे । र 


इसके फलस्वरूप अनेक आचायों ने प्रस्थानत्रयी पर” भाष 
प्रक्रिययें बनायी तथा अपने अपने सिद्धांत स्थापित किये । i SE EERE त 
| सिद्धांत इस प्रकार हैं भाचायंश्री भास्कर आचार्य श्री रामानुज, श्री ह के नाम एवं 
| a श्री शंकराचाय श्री कृष्णाचायं एवं श्री रामानन्दचाय श्री oe ed 
इनके सिद्धांत ह ताढ व (मेदामेद) विशिसाह त द त, हताहत, मतात, तयद त, शिवादत अ 
म हैं। इनमें किसी ने तीनों प्रस्थानों पर किसी ने दो पर तथा उनके [न श 
श्री का 5 ह वक सभी पर पूर्ण भाष्य प्राप्त नहीं होते । केवल पड मजा 
य जी के ही तीनों स्थानों पर पूव अविकल भाष्य आज सुलमता सै प्राप्त हो रहें है जड 
इन में गीतोक्त दशं : हे 

ज जारा क दर रे है । इसको विशद रूप देने का श्रेय भगवत्पाद आ 
सवंप्रचीन जो भाष्य आज उपलब्ध हो RT पा 
इस शंकरभाष्य में कुछ स्थल ऐसे हैं जिनसे संकेत प्राप्त ट = रहा है वह शंकरभाष्य है। 
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तदिदं गीता शास्त्रं समस्त वेदां पा रसंग्रहमूतं दुविज्ञेयथम्‌ 
इस प्रतीत की व्याख्या में स्वामी श्री आन्नद गिरि जी लिखते हैं-- 
शास्त्रस्य पूर्वाचार्य: व्याख्यातत्वात्‌ । 


इसी प्रकार--- इदं चान्यत्‌ पाण्डित्य कस्यकिदस्तु""` `" यः सः । 
पण्डितापसद:**** ** तस्याद्‌ असम्प्रदायवित्‌ सर्वश्ञास्त्रविंदषि 
मूखंवदुपेक्षणीयः (गी० 13.2 शा०मा०) 


| 
| श्री सुरेश्वराचाय॑ जी के ग्रंथों तथा श्री आन्नद गिरि नी की व्याख्या से ज्ञात होता है कि आचार्य 
| से पूर्ववर्ती आचाय भतृप्रपञ्च थे । ब्रहदारयकोपानिषद्‌ के शंकरभाष्य में किसी आचार्य के लिए इसी 
| प्रकार के पद संकेत 14 बार प्रयुक्त हुए हैं । आचार्य सुरेश्वर के ब्रह्मदारण्यकोपतिषद्‌ भाष्य वार्तिक में 
| भी इसी प्रकार के पद प्रयुक्त हुए हैं । श्री आन्दद गिरि जी ने अपनी व्याख्या में इन संकेतों की 
। व्याख्या लिखी है कि ये आचार्य भतु प्रपञ्च हैं जिनकी विस्तृत व्याख्या ब्रहदारयकोपनिषद पर उस 
। समय उपलब्ध थी । ये भतु प्रपञ्च आचार्य मेदामेदवादी या दृ ताढ॑ तवादी थे । ये ब्रह्म तथा जीव में 
| भेद मानते थे और अभदेभी ये जीव की संसारवयवस्था में मेद तथा मुक्तावस्थामें ब्रह्म से अमेद मानते 
थे । इसी प्रकार मुक्ता के लिए ज्ञान तथा कमं दोनों को समांन साधन लानते थे। अतः ये ज्ञान कर्म 
समुच्चयवादी थे । ये जीवात्मा को परमात्मा का अश मानते थे और प्रकृति को नित्य मानते थे। 
ये बातें एकायन सम्प्रदाय, सात्वत, सम्प्रदाय तथा पांचरात्र सिद्धांत से बहुत ही साम्य रखती हैं । 


आचार्य शंकर ने गीता के अपने भाष्य के उपोद्धांत में इत का संकेत किया ओर अपने भाष्य 
में मान्यमाओं का स्थल स्थल पर खण्डन किया है । आचार्यं शंकर का कहना है कि जीव और 
ब्रह्म एक ही है। इन दोनों में अ शाशिभाव नहीं है जीव सदा मुक्त ही रहता है ब्रह्म रूप ही रहता है, वह 
बद्ध कभी नहीं होता बद्ध होता जीव का स्वभाव ही नहीं है। उसकी बद्धता की प्रीति अविद्या अथवा 
अज्ञान से होती है और वह मिथ्या है । ज्ञानोदय होते ही मिथ्यात्व गिर जाता है अर्थात्‌ जीव अपने 
ब्रह्म स्वरूप को पहचान जाता है। मोक्ष को सम्पन्त करना या बनना या उत्पन्न करना नहीं होती 
नित्य मुक्त जीव को ब्रह्म विद्या के द्वाका अपने असली स्वरूप को समझना ही मोक्ष है घठ में 
घट पर आदि वस्तु पहले से ही हैं । दृष्टि प्रतिबन्धक अन्धकार के कारण उस वस्तु का प्रत्यक्ष नहीं 
होता । प्रकाश के आते ही दृष्टि प्रतिबन्धक भन्धकार दूर हो जाता है और वस्तु दीखायी देने लगती 
है। तद्त्‌ ज्ञान प्रतिबन्धक अज्ञान के दूर होते ही जीवात्मा अपने स्वरूप का अनुभव करने लगता है 
यह मोक्ष किसी साधन से सम्पन्न यां निष्पन्न नहीं किया जाता ऐसा होने पर यह साध्य या भाव्य या 
कार्य हो जाएगा । कार्ये या साध्य होने से मोक्ष को अनित्य मानता पड़ेगा जो अनित्य नहीं है। अनित्य 
मानने पर जीव को मुक्ति के बंधन बार बार सांसारिक ही बनना पड़ेगा मोक्ष को अनित्य हो जाने पर 
मोक्ष का वर्चस्वता एवं महत्त्व भी समाप्त हो जाएगा। साथ ही अपसिद्धांत की आपत्ति आ जाएगी । 
| सही वस्तु सदा एक समान ही रहता है । जीव का ब्रह्म में यदि मेद है तो भेद में ही रहेगा यदि अभेद 
| है तो अभेद ही रहेगा और भेद-अभेद दोनों विरोधीतत्व है । इस तत्व को आचायं शंकर ने गीता भाष्य 
| के उपोद्ात में तथा 12.12 एवं 18 अध्ययां के भाष्य में बड़े विस्तार के साथ वर्णेन किया है । 


गीता भाष्य में आचायं शंकर ने कहा है कि इस अवस्था को प्राप्त करने का समाधान 
एक ही है । वह है ज्ञान । ज्ञात के बीच किसी अवान्तर व्यापार या साधन की आवश्य- 
कता नहीं होती । जैसे प्रकाश आते ही प्रतिवाधक अन्धकार दूर हो जाता हे और वस्तु दर्शेन हो 


न 
है 3; 
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जाता है । तद्वत्‌ ब्रह्ममविद्योदय होते ही अविद्या हंट जाती है। यही स्वस्वरूपावगति है जो हो जाती है 
जैसे तिष्ठन्‌ गायति “बैठा हुआ गा रहा है इसके बीच कोई क्रिया या साधन नहीं हे । हां, ज्ञान के 
लिए भक्ति आदि की आवश्यकता हो सकती है। उपासना तथा विधियुक्त कर्मकांड उसे अन्तःकरण की 
शुद्धि होती है। शुद्ध अन्तः करण में विद्योदय होता है । विद्योदय के लिए शुद्ध अन्तः करण होना 
चाहिये और अन्तः करण की शुद्धि के लिए उपासना, निष्काम भाव से कर्म करना, कर्मफल का त्याग 
करना तथा भगवद्‌ शरणगति या प्रपत्ति आदि की आवश्यकता होती है। चित्त शुद्ध हो जाने पर विवेक 
का उदय होता है । विवेक से वराग्य उत्पन्न होता है, वैराग्य से शम दमादि आते हैं तब ब्रह्मविद्योदय 
होता है । 

इस तत्त्व को आचार्य शंकर ने गीता भाष्य के उपोद्धात में तथा शंकर भाष्य अपने भाष्योत्कर्ष 
में अठारहवें अध्याय के अन्त में श्री धन पतिपणित ने इस प्रकार लिखा है-- 

तथास्य गीता शस्त्रस्य संक्षेपतः प्रयोजनं परं निःश्रेयसं सहेतुकस्य संसारस्यात्यन्तोप रमलक्षणम्‌, 
तच्च सर्वेकमंसंन्यास पूर्वकादात्मज्ञाननिष्ठाद्‌ धर्माद्‌ अवति। तभिममेव गीतार्थधर्ममुद्वश्यि भगवते- 
वोक्तम्‌-स हि धर्म: स पर्याप्तो ब्रह्मणः पदवेदनम्‌ इत्यनुगीतासु ॥*********०««**** ज्ञानं संन्यास- 
लक्षणम्‌ । 

(शाङ्कर भाष्य उपोद्धात) 

सङ्गहः।"`"""``°-ज्ञानादेव तु केवल्यम्‌, ऋते ज्ञानान्न मोक्षः इत्येवमाद्या अज्ञानपरिकल्पितस्य 

संसारस्य ज्ञानेनेव निवृत्तिर्युक्ता न तु कर्मणा उपास्तिक्रियया वा। तथा सति मोक्षस्यानित्यत्वं साति- 


शयत्वं च प्रसज्येत इत्यन्यत्र विस्तरः । एतेनोपासनायाः साक्षान्‌ मोक्षसाधनत्वं ज्ञानस्य चावान्तरव्यापार- 
रूपत्वे च वदतामपरेषामुक्तिनिरस्त्रा । 


(आष्योत्कषं, 18 अध्याय के अन्त में) 


संक्षप में यही गीतोक्त स्मातंदर्शन है। जिसका समय-समय पर पूज्य अचाये चरणों ने उप बृहण 


किया है और आज भी करने चले जा रहे हैं। इतिशम्‌ । 


हिन्दू धम और शंकर 
आचाय महामण्डलेइवर महेशानन्दगिरि, 


(श्रीदक्षिणामूति मठ, काशी) 


प्रत्येक धर्म में उत्थान और पतन आता रहता है । हिन्दू धर्मं में भी यह होता रहा है, परच्तु 
हिन्दू धमं की विशेषता यह है कि प्रत्येक पतन के वाद एक उत्थान हुआ है, और वह पूवं की अपेक्षा 
अधिक सुदूढ़ बना रहा है । जिस किसी ते सुधार का प्रश्‍न उठाया उसके सुधार को हिन्दू धर्मे ने 
अपने में आत्मसात्‌ किया, और नव निर्माण किया । ढाई हाजर वर्ष पूवे बुद्ध और महावीर ते तत्का- 
लीन हिन्दू समाज की दुबलताओं की परख करके बहुदेववाद, कर्मकाण्ड और इहलोकिकवाद का 
प्रबल विरोध किया, एवं नैतिकता के आधार पर बैराग्यपूर्ण जीवन के संदेश से सुधार को प्रारम्भ 
किया । एक हजार वर्ष तक यह सुधरी स्थिति चलती रही | परन्तु जैसा कि प्रत्येक सुधार में होता 
है, किग्हीं चीजों पर आवश्यकता से अधिक बल देने के फलस्वरूप वही सुधार आगे विकृति का कारण 
बन जाता है। यही इनके भी हुआ, एवं अनात्मवाद के प्रश्रय के कारण बौद्ध धर्म में वैराग्य को जगह 
बामाचार का प्रवेश होकर भिक्खु-भिक्खुनियों में भोगवाद की प्रबल धारा बह निकली। नेतिकवाद 
की जगह तरह-तरह के नवीन कर्मकाण्ड आ गये । इतना ही नहीं, बौद्ध धर्म ने चूंकि सभी वर्ग व देश के 
लोगों को एक साथ मिला लिया था, अतः उसमें अराष्ट्रीयता भी पनपने लगी थी और विदेशियों 
को वे लोग प्राथमिकता देने लगे थे । ऐसी परिस्थिति में कुमारिल भट्ट और आचाय शंकर का अवतार 
हुआ जिन्होंने बौद्धो के नैतिकवाद को अपने में मिलाकर वैराग्य की दुर्बलता का मूल जो समाज 
के सभी अंगों का बिना अधिकारी भेद के संसार को छोड़ने की प्रवृत्ति कराना रूप था, उसका निरोध 
करके वर्णाश्रम व्यवस्था को पुनः संतुलित किया । बुद्ध और महावीर ने जिस अध्यात्मवाद पर जोर 


दिया था वह यद्यपि उपनिषद्मूलक था, परन्तु साक्षात्‌ उपनिषदों से संबन्ध तोड़ देने के कारण परवर्ती 
बौद्धो ने आत्मशून्य अध्यात्मवाद को जन्म दे दिया था । 


आचार्य शंकर ने पुनः उपनिषदों के अध्ययत पर जोर देकर ब्रह्मात्मवाद के आधार पर अध्या- 
त्मवाद को स्थिर किया । 


आचार्य शंकर की देन न केवल आध्यात्मिक क्षेत्र में है, वरन्‌ दाशेतिक क्षेत्र में भी हे । उन्होंने 
जिस अद्वै तवाद का प्रतिष्ठापन किया वह विश्‍व को सर्वोच्च दर्शन माना जाता है। विश्व एक पहेली 
है । इसमें सत्य ओर मिथ्या का, एकता और अनेकता को, भे 


ल | द और अभेद का, जड़ और चेतन का 
ऐसा मिश्रण है जिसमें यह निणंय करता कठिन है कि वास्तविकता क्या है । दार्शनिक का कारये है 


इस पहेली को हल करता । आचार्य शंकर ने एक ऐसे ब्रह्मवाद को शिक्षा डाली जो अपने में भविकुत 
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रहते हुए सभी विकारों का अधिष्ठान बना रहता हे । इस अधिष्ठान को ही अभिन्न निमित्तोपादान 
कारण कहा जाता है। यह कारणता से सम्पृक्‍त हुआ ईश्वर कहा जाता है । व्यावहारिक भूमि के इस 
ईश्वर के प्रति अपने सभी भावों का समर्पण, सभी कर्मफलों का समर्पण आवश्यक है । इस प्रकार 
आचार्य शंकर ने आदशंवाद और व्यवहारवाद का सुलभा हुआ रूप हमारे सामने रखा । 

ईश्वर को समर्पण करने की भावना ही भक्ति कही जाती है। आचार्य शंकर ने अनेक स्तोत्रों 
के द्वारा अपने गंभीर हृदय से अनुभूत तत्वों को अत्यन्त सुन्दर, शिष्ट और मधुर शब्दों में प्रकट 
किया । यह वास्तविकता किसी से छिपी नहीं है कि जन सामान्य में प्रचलित स्तोत्रों में सत्तर प्रतिशत 
से अधिक आचार्य शंकर के ही स्तोत्र हैं। भक्ति के अनेक आचार्यं आये, पर किसी ने ऐसा स्तोत्र 
साहित्य नहीं बनाया जो भक्तों का संबल बन सके । इस प्रकार जैसे उन्होंने दर्शन पथ से चलने वाले 
साधक के लिए भाष्य साहित्य का निर्माण किया, वैसे ही भक्ति पथ पर चलने वालों के लिए स्त्रोत्र 
साहित्य का निर्माण किया। ज्ञान और भक्ति का ऐसा समन्वय और कहीं उपलब्ध नहीं होता । स्वयं 
अपने कर्मठ जीवन के द्वारा उन्होंने भारत के कोने-कोने में जाकर लोगों को सनातन वेदिक धमं में 
दीक्षित किया और तत्कालीन राजवंशों को प्रभावित कर एक ऐसा तन्त्र उपस्थापित किया जिसने 
मुसलमानों का तीन सौ साढ़े तीन सौ साल तक दृढ़ विरोध करके भारत को सुरक्षित रखा । आज 
जब हम उनकी बारह सौवीं जयन्ती मना रहे हैं, हमें इन आदर्शो को समान रखते हुए पुनः भारत में 
परमेश्वर के प्रति दृढ़ निष्ठा को उत्पन्त करके राष्ट्र कोन केवल एकात्मता का संदेश देना है वरन्‌ 
उस प्रगति की ओर ले जाना है जिसमें भारत का प्रत्येक नागरिक उस पूर्णता को अपना केन्द्र बनाकर 
अपनी अपनी शक्ति के अनुसार आगे बढ़ते हुए स्वयं अपने को बौद्धिक, नैतिक एवं आध्यात्मिक पर्णता 
की ओर ले जाते हुए राष्ट्र को भी पूर्ण बनावे यही हमारी अभिल,षा है। 3 
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"शंकर की जीवनी : चित्रों में 


ये चित्र कलाडी के निकट पेराम्बूर निवासी कलाकार 

सुकमारन के तैलचित्रों के छायांकन हैं। सुकुमारन एक 

| आस्थावान कलाकार हैं, जिन्होंने जगद्ग्रुओं के 
निर्देशानुसार शुंगेरी में 1986 में ये चित्र बनाये थे। 


विष्णु और ब्रह्मा के नेतृत्व में देवता और ऋषिगण भगवान शंकर से सनातन धर्म की रक्षा के लिए प्रार्थना 
कर रहे हैं, जिसका 8वीं शताब्दी में बहुत पतन्‌ हो गया था। भगवान शिव ऐसा करने को सहमत होते हैं। 
इस प्रकार जगद्गुरु आद्य शंकराचार्य के आविर्भाव की पृष्ठभूमि बन जाती है। 


/ केरल के कोचिन नगर के 25 किलोमीटर उत्तर में स्थित कलाडी के शिवगुरु और आर्यम्बा त्रिचूर स्थित 
४, भगवान वृषचलेशवर से. संतान के लिए प्रार्थना करते हुए। 


शिव स्वप! ` शा दम्पति को दर्शन देते हैं और उन्हें संतान का वरदान देते हैं। 


FR _______ 


'शंकर का उपनयन (यज्ञोपवीत संस्कार) 


बालक शंकर द्वार-द्वार पर भिक्षा माँगते हुए ब्रहमचर्य ब्रत धारण करते हैं। 


& 


केरल के राजा सुधन्वा 


न्या बटुक शंकर के पास आते हैं और अपनी साहित्यिक कृति उन्हे 


ह समर्पित करते हैं। 


हुए 


. ईश्वर से प्रार्थना करके शंकर पूर्णा नदी की धारा बदल देते हे, जिससे उनकी माँ को अपने नित्यकर्म में 
सुविधा हो। 


ळे 


घाड़ियाल द्वारा पकड़ लिये जाने का बहाना बनाकर शंकर अपनी माता से संन्यासी बनने की आज्ञा प्राप्त 
करते हुए, जो बेमन से राज़ी होती हैं। 


'शंकर। 


सन्यास ब्रत लेने के लिए घर छोड़ने के पहले माता का आशीर्वाद प्राप्त करते हुए 


काश“... 


= 
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संन्यास ग्रहण करने के बाद अपने गुरू भगवत्‌पाद के साथ 'शंकर। 


गाँव को डूबने से बचाने के लिए विक्षुब्ध तथा बढ़ी हुई नर्मदा नदी को अपने कमंडलु में धारण करते हर्‌ ी 
'शंकर। | 


शिष्य, सनानंद गुरु शंकर की कृपा प्राप्त करते हैं। जब सनानंद गुरु शंकर की प्रार्थना करते हैं और बढ़ी हुई 
नदी को पार करने चलते हैं तो जहाँ भी उनके चरण पड़ते हैं वहीं पर एक कमल उग आता है। तभी से उनका 
नाम पद्मपाद (कमल चरण वाले) पड़ जाता है। 


a कळ. पक +% 


काशी में चांडाल वेश धारण करके भगवान विश्वनाथ शंकर से 
विश्वनाथ की महत्ता का प्रतिपादन करते हुए अपने प्रसिद्ध मनीषा 
१०३ हम 


मिलते हैं और शंकर वहीं पर भगवान 
1 पंचक स्तोत्र की रचना करते हैं। 
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शंकर कमारिल भट्ट से मिलने जाते हैं, जो अपने गुरू के प्रति'किये गये पाप के प्रार्याश्चत्तस्वरूप भूसी की 
आग में आत्माहुति दे रहे थे। 


शास्त्रार्थ की शर्त के अनुसार हारे हुए 


मंडन मिश्र सुरेश्वर नाम से संन्यास ग्रहण करते हुए। 


MR _ 


ळेळ 


सिरोच्छेद से शंकर की रक्षा करते हुए। 


पद्यपाद की स्तुति सुनकर भगवान नुसिह कापालिक द्वारा 


nd ल 


अपनी यात्रा के दौरान मूकाम्बिका के पास श्रीवेली नामक स्थान पर एक गूँगे बालक को शिष्य स्वीकार 
करते हुए 'शंकर। यह बालक बाद में हस्तामलक कहलाया। 


शंकर नेअपना पहला मठ स्थापित करने लिए शृंगेरी को चुना, जब उन्होंने 
एक मेढकी को उनका सहज शत्रु एक साँप प्रचंड धूप से फन फैलाकर र 


देखा कि प्रसव-पीणा में व्याथत 
क्षा कर रहा है। 


अपनी साहित्यिक कृतियों के खो जाने पर शंकर का परामर्श माँगते हुए राजा सुधन्वा। 


कश्मीर स्थित सर्वज-पीठ पर आसीन 'शंकर। 


अपने जीवन का उद्देश्य पूर्ण कर लेने पर अंतिम बार केदारनाथ में शंकर का दर्शन करते हुए उनके शिष्य 
गण। पे 


भाष्यकार आचार्य शंकर भगवत्पाद का आविर्भाव समय 
महामण्डलेश्वर स्वामी काशिकानन्द गिरि 


आचार्य शंकर को प्रायः सभी सनातन धर्मावलम्बी अवतारी पुरुष मानते हैं, चाहे वे आचार्य सिद्धान्तों के 
अनुयायी हों, चाहे विरोधी । यह बात अलग है कि उनके अनुयायियों ने उनको बोधदायी अवतार के रूप में 
माना और विरोधियों ने मोहकारी अवतार के रूप में । जैसे बुद्ध को अवताररूप मानते हुए भी उनके अनुयायी 
| बोधक अवतार और विरोधी मोहक अवतार मानते हैं । फर्क इतना ही है कि बुद्ध को समस्त सनातनी मोहकारी 
के रूप में ही देखते हैं क्योंकि उन्होंने वेदों की प्रामाणिकता स्वीकार नहीं की | इसके विपरीत आचार्य शंकर 
को कुछ इने-गिने सम्प्रदायवादी ही मोहक कहते हैं, सनातन धर्मावलम्वियों का एक बड़ा भारी भाग उन्हें 

बो धदायक के रूप में ही आज भी देखता है, क्योंकि वे वैदिक धर्मे के रक्षक थे । 
अवतारवाद को यद्यपि बहुत से मनीषियों ने अमान्य किया है, और कुछ ने अवतारवाद को मानते हुए 
भी राम-कृष्णादि को ही अवतार माना, इतर अवतारों को स्वीकार नहीं किया । परन्तु ऐसा लगता है कि इन 
लोगो ने सनातन सिद्धान्तों की गहराई में उतरने का प्रयास नहीं किया । हम तो कहेंगे कि राम-कृष्ण आदि क्या 

प्रत्येक जीव भगवान्‌ का ही अवतार है । गीता की यह उद्घोषणा है कि-- 

| “ममैवांशो जीवलोके जीवभूतः सनातनः” 
सभी जीव परमात्मा का ही सनातन अंश हैं तब ये सभी जीव परमेश्वर के अंशावताररूप ही तो हुए। परन्तु 
सबको हम अवतार इसलिए नहीं कहते कि भगवत्स्वरूप की अभिव्यञ्जक कुछ विशेषता उनमें प्रकट नहीं है । 


अतएव 


“यद्यद्विभूतिमत्‌ सत्वं श्रीमदुजितमेव वा। 

तत्तदेवावगच्छ त्वं मम तेजोंऽशसंभवम्‌ ॥'' 
इस प्रकार गीता में विशेष बताया । जो भी ऐश्वर्ययुक्त, श्रीयुक्त या बलयुक्त हो उसे मेरे अंश से उत्पन्न समझो । 
सभी 'ममैवांशों' के अनुसार परमेश्वर के ही अंश हैं तो “यद्यद्‌ विभूतिमत्‌” इत्यादि विशेषण देने की क्या 
आवश्यकता थी ? जब कि इसी के बाद-- ; 

“अथवा बहुनतेन कि ज्ञातेन तवाजुंन। 


विष्टभ्याहमिदं कृत्स्तमेकांशेन स्थितो जगत्‌ ॥ 


इस प्रकार साक्षात्‌ सबको अंश से धारित कहना है? तात्पर्य यही निकलता है कि विशिष्ट शक्ति की अभिव्यक्ति 


हो तो ही उसे भगवान्‌ का अवतार या अंश कहना उचित है। उसके अभाव में अंश होते हुए भी अंश या अवतार 


कहने योग्य नहीं माना जा सकता । 


इससे कुछ आगे, केवल अधिक महत्त्व मात से भी अवतार स्वीकार करना सबको नहीं जचा क्या 


2 


“गाणां च मृगेन्द्रोऽहं” “घूतं छलयतामस्मि” आदि प्रमाणों को रखकर शेर, जुओं आदि को भी अवतार कहा 
जाये ? इन विद्वानों ने अवतारों के अवतारत्व के लिये कुछ सीमा बाँधी और अवतारों के कुछ भेद किये, जैसे 
अंशावतार, अंशांशावतार, ज्ञानावतार, पूर्णावतार, आवेशावतार एवं पूर्णातमावतार आदि । यह उचित भी था | 
यदि ऐसा न होता, सभी निशिशेष अवतार ही होते तो अवतार लेने में हेतु एवं समय का जो निर्धारण गीता में 
किया है वह संगत न होता । 

यदा यदा हि धर्मस्य ग्लानिर्भवति भारत। 

अभ्युत्थानमधमंस्य तदात्मानं सृजाम्यहम्‌ ॥ 

परित्राणाय साधूनां विनाशाय च दुष्कृताम्‌ । 

ध्मंसंस्थापनार्थाय संभवामि युगे-युगे ॥ 
धर्म का ह्लास और अधमं की वृद्धि होने लगती है तो वह समय अवतार का काल होता है । यह प्रथम 
शलोक का तात्पर्य है । धर्म का सम्यक्‌ स्थापन अवतार का प्रयोजन है, वही निमित्त है, यह द्वितीय श्लोक का 
अभिप्राय है । ये दोनो बातें जिसमें घटती हों बह अवतारी पुरुष कहने के योग्य है यही निष्कर्ष है । देखना यह 
है कि आचार्य शंकर में थे दोनो बातें खरी उतरती हैं या नहीं । अवश्य उतरी होंगी । तभी तो मनीषियों को 
उन्हें अवतार मानने के लिये बाध्य होना पड़ा । यह प्राचीन प्रसिद्धि अवश्य ही उन हेतुओं को लेकर ही हुई 
होगी । अतएव आचार्यं के समय निर्धारण के लिये यह भी उपयोगी है कि ऐसा काल और निमित्त कब एक- 
त्रित हुआ था इसका निश्चय करना । और आचार्य के अवतार से वह प्रयोजन सिद्ध हुआ तो वह किस काल में ? 
इस विषय को हम अन्त में चर्चा लिये रखते हैं, प्रथम प्रचलित समयवाद तथा अन्वेषकों के द्वारा निष्कषित 

समयवाद को लेकर थोड़ा विचार करना चाहेंगे । 

आश्चर्यं की बात यह है कि ये जितने भारी दार्शनिक हुए उनके आविर्भाव को लेकर उतनी ही भारी 
विप्रतिपत्ति भी है। कोई दो सो चार सौ वर्षों को लेकर नहीं, बल्कि तेरह सौ या उस से भी अधिक वर्षो के 
दीर्घं समय को लेकर है । क्राईष्ट पूव छठी शती से लेकर उत्तर नवमी शती तक अर्थात्‌ चौदह सौ वर्षो का यह 
विवाद है कुछ लोग थ्थिस्तपूर्व छठी के बदले सातवीं शती ले जाने के भी पक्ष धर हैं । अस्तु, आचार्य के द्वारा 
प्रतिष्ठापित चार मठ तो प्रसिद्ध ही हैं ! (1) दक्षिण में श्र गेरी मठ (पश्चिम में शारदा मठ, (3) उत्तर में 
ज्योतिमंठ और (4) पूर्व में गौवर्धन मठ हैं । इनके अलावा पञ्चम कामकोटि पीठ भी बताया जाता है। इनमें 
कुछ मठों में उपलभ्यमान लेख आदि के अनुसार आचार्य को अविभूत हुए तेईस सो वर्ष हो गये हैं । 
द्वारिकापीठ को वंशानुमातृका के अनुसार आचाय॑ का जन्म 2631 युधिष्ठिर संवत्‌ में हुआ अर्थात्‌ ईसा पूर्व 
509 वर्षे तथा समाधि यु. स. 2663 अर्थात्‌ ईसा पूर्व 400 । कांची कामकोटि पीठ के लेख के अनुसार 
आचार्य का प्रादुर्भावकाल 2563 कलि संवत्‌ हे और समाधि 2625 कलि संवत्‌ है यद्यपि यह परिवर्तन 
सकता है । किन्तु युधिष्ठर संवत्‌ उनके राज्याभिषेक से लेकर होने से 36 या अडतीस वर्ष का 
अन्तर लेखों में आ गया है। वह वास्तविक अन्तर नहीं हे । गौवर्धतपीठ की व शानुमातुका के अनुसार आचार्य 


का जन्म तेईस सौ वर्ष पूर्व सिद्ध होता है। ज्योतिमंठ की परम्परा मध्य में विच्छिन्न होने से वहाँ से कोई 


निश्चित समय प्राप्त नहीं हुआ । परन्तु श्र गेरी पीठ के अनुसार 3889 कलि संवत आचार्य का आविर्भाव: 
काल है । 


“निधिनागे भवह्यन्दे विभवे मासि माधवे 
शुक्ले तिथी [तु पञ्चम्यां | शंकरारयोदयः स्मृतः ॥” 


ऐसा प्रमाण मिलता है । यद्यपि “शुक्ले तियौ दशाम्यं तु” ऐसा पाठ मिलता है किन्तु प्रसिदध के अनु- 
सार पञ्चम्यां पाठ ठीक लगता है । “शंकर मन्दार मरन्दर सौरभ” नाम के ग्रन्थ में । 


वी 


प्रासूत तिष्यशारदामतियात वत्या- 
मेकादशाधिकशतोंनचतु: सहतस्त्राम्‌ । 
संवत्सरे विभवनाम्नि शुभे मुहूर्त 
कू राधे सिते शिवगुरोगृहिणी दशाम्याम्‌ ॥ 
इस प्रकार समयनिर्देश किया है । यहाँ भी दशम्यां पाठ दीखता है । किन्तु तिथिविशेषण 'दशोन्यां' को 'दशम्यां' 
ऐसा लेखक ने बना लिया हो । यह संभावित है । क्योंकि 15 तिथियों में दशोन्यां कहकर पञ्चमी का बोध 
कराना जटिल काम है। यद्यपि कुछ आधुनिक अन्वेषकों ने 'काशी में कुम्भकोणमठविषयक विवाद, नाम के ग्रन्थ 
का उद्धरण देकर आचार्य का 684 से 716 ई तक का समय श्ट गेरी वालों को मान्य बताया है । और कुछ 
अन्य विचारको ने सुरेशवराचार्य को दीर्घायु बताकर सैकड़ों वर्ष पुव आचाय को ले जाने की बात लिखी है। 
किन्तु 1988 ई० में द्वादश शताब्दी मनाने के प्रसंग में श्ट गेरी के शंकराचार्य के साथ जो पत्रव्यवहार हुआ 
उसमें वर्तमान पीठाधिपति ने उसे स्वीकृत करते हुए प्रामाणिक बताया अतः उस विषय में श्णृ गेरी को लेकर 
हम अधिक गहराई में उतरना नहीं चाहते । पीठाधीश्वरो से जब स्वतन्त्र वार्तालाप हुआ तो उनमें कामकोटि- 
पीठवालों से इस परस्पर विरोधी मान्यताओं के वारे में जवाब यही मिला कि श्छ गेरी मठपरम्परा बीच में टूट 
गयी थी और हमारे यहीं के एक अभिनव शंकराचाय श्ट गेरी की रक्षा के लिये वहां गये और 788 ई० में उनका 
अभिषेक काल होन से उसे उन्होंने जन्मकाल माना। 'निधिनागेन्दु' इत्यादि श्लोकों में किस शंकराचार्य का 
जन्म 3889 कलिसंवत्‌ है यह तो नहीं बताया है। श्र गेरी मठवालों से जवाब यह मिला था कि श॒ गेरी के 
उत्कर्ष को कम करने और अपने महत्व को बढ़ाने के लिये दूसरे मठवालों ने आचायें को तेरह सौ वर्ष पीछे ले 
जाने का परस्पर निश्चय किया इस का यह परिणाम हे । दक्षिण में एक कुण्डलीमठ भी है। वहाँ के मठवाले 
अपने मठ को असली श्र गेरीपीठ बताते हैं। उनका कहना है श्ट गेरी परम्परा प्रथम ही टूट गयी थी और 
आचार्य की परम्परा कुण्डली में ही चली । किन्तु ये सारी बातें समझ के परे की चीज हैं । परम्परा नाम की कोई 
रस्सी नहीं है जो बीच में खींचने पर टूटी और दुसरी रस्सी बनायी । जब श्र गेरी का महत्त्व स्वतः सिद्ध है तो 
उस पीठ पर किसी आचाय का बैठना ही तो परम्परा है। उसके लिये कुण्डली में मठ बनाकर शंकर सुरेश्व- 
रादि को वहाँ बैठने की क्या जरूरत थी ? कामकोटि आदि को आचार्य मिलते रहे किन्तु महत्वपूणं श्व॒ गेरी को 
तेरह सौ वर्ष तक कोई आचार्य नहीं मिला और कामकोटि को वहाँ जाकर उद्धार करना पड़ा इत्यादि बेसिरपैर 
की बातें वे ही मान सकते हैं जो अपने स्वीकृत समय में अभिनिवेश रखते हैं । कुछ लोगों का कहना है कि 
शृङ्गेरी मठ में सुरेश्वराचाय के बाद नित्यबोधधन और ज्ञानधन के जो नाम आते हैं ये कामकोटि के ही हो 
सकते हैं । क्योंकि ° गेरी के नामों में धनशब्दान्त नहीं आता । कामकोटि में ही चिद्धन, सच्चिद्धन, विद्याधन, 
इत्यादि नाम आते है । श्र गेरी तो सरस्वती, भारती और पुरी ही आते हैं । किन्तु यह बात उनकी संन्यासी 
सम्प्रदाय के नामों के विषय में अत्यन्त अज्ञता मात्र प्रकट करती है। दशनाम में 'धन' नामान्त होता ही नहीं 
तीर्थ, आश्रम, वन, अरण्य, गिरि, पर्वत, सागर, सरस्वती, भारती और पुरी ये ही दस नाम हैं । इनमें प्रथम दो 
शारदा मठ 'के द्वितीय दो गोवर्धेनाम्नाय के, तृतीय तीन ज्योतिमंठ के और चतुर्थं तीन दक्षिणाम्नाय के हैं। 
कामकोटि के लिये इन्द्र सरस्वती नाम है। जैसे सदा शिवेन्द्र सरस्वती जयेन्द्र सरस्वती आदि। और दशनाम 
लिन यह भी नियम नहीं हैं । कि पुवविभक्त नामा वाले ही सम्बद्ध पीठ पर बैठे । श्र गेरी मे गिरि नाम भी आचार्य 
हुए। और ज्योतिष्पीठ में ब्रह्मानन्द सरस्वती कुछ समय पूर्वं बैठे ही थे। गोवर्धन मठ में भारतीय कृष्ण तीथ 
कुछ समय पूर्व आचार्य थे ही । वहाँ श्यगेरी की परम्परा टूट गयी इसकी पुष्टि के रूप में अज्ञात कारणों से 
ध्वस्त हो गया विरोधियों द्वारा ध्वस्त किया गया, तात्कालिक प्रबन्धकर्ता किसी तरह जान बचाकर वहाँ 


से भाग खड़ा हो गया । किन्हीं भक्तजनों के सहयोग से कुण्डली में आश्रम प्राप्त किया इत्यादि कल्पनायें कितनी | 
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हास्यास्पद हैं यह वाचकवर्ग स्वयं सोच सकते हैं । और आगे हम शंकराचार्य के समय का आज निर्धारण करेंगे 
उससे ये सारी बातें शरारत पूर्ण गढंतमात्र हैं यह स्पष्ट होगा । 

- अब हम कुछ मान्य ऐतिहासिक तथ्यों पर दृष्टिपात करें । यह तो सर्वमान्य है कि आचार्य शंकर का 
आविर्भाव भगवान बुद्ध के वाद हुआ । आज के इतिहास-विशेषज्ञ यह मानते हैं कि भगवान बुद्ध का जन्म ईस्वी 
पूवं 561 वर्ष में हुआ । और अस्सी वर्ष तक इस संसार में जीवित रहे अर्थात्‌ ईस्वी पूर्व 481 में निर्वाण 
हुआ। यदि आचार्य शंकर का समय ई० पू० 509 से ई० पू० 477 हो तो इसका अर्थं है कि दोनों समकालिक 


. थे। बुद्ध के मरण के समय आचार्य न्यूतनम बाईस वर्ष के रहे (यदि 481 में निर्वाण हुआ तो भट्टाईस वर्ष के) 


ऐसी स्थिति में बुद्धानुयायियों के साथ न होकर साक्षात्‌ बुद्ध के साथ ही उनकी संनिधि में उनके अनुयायियों के 
साथ शास्त्रार्थ सम्भव था । क्या इस बात को इतिहास पढ़ने वाला बच्चा भी मान सकता है? समस्त शंकर 
दिग्विजयशंकराचार्यचरितादि के रचयिता एक स्वर से यह स्वीकार करते हैं कि बौद्धो ने जो बैदिक धर्म पर 
प्रहार किया । इसके प्रतिवि धानार्थ ही शंकर का प्रयत्न रहा । 
शाक्याद्युद्दामकण्ठीखनखरकरात्रान्तसं जातमूर्च्छाम्‌ 
छन्दोधेनुं यतीब्द्रः प्रकृतिमगमयत्‌ सुक्तिपीयूषवर्षेः 
„ सोऽयं श्री शंकराचार्य 

इत्यादि उक्तियों का कुछ भी अथे पूर्वोक्त पक्ष में नहीं रहता है । क्योंकि यह बात विशवविदित है कि बुद्ध के 
बाद में ही बौद्धमत का पूर्ण विस्तार हुआ तब यही कहना होगा आचार्य का वैदोद्धारार्थं प्रयत्न पूर्णरूपेण 
असफल ही रहा । इस प्रकार अपने पाँव पर ही कुल्हाड़ा मारने वाला यह पक्ष वे ही मान सकते हैं, जो अपने 
पकड़े खरगोश के चार सींग करने में लगे हैं । दुसरी बात यह है कि आचार्य ने वैभाषिक सौत्रान्तिक योगाचार 
एवं माध्यमिक इन चारों सिद्धान्तों का यथा सम्भव निराकरण किया है। यह निश्चित बात है। कि ये चार 
मत भेद बुद्ध के काफी समय बाद में हुए हैँ । इनमें वैभाषिक मत का प्रवर्तक कात्यायनी पुत्र बुद्ध के तीन सौ वर्ष 
बाद में हुआ । इनके अभिधर्म ज्ञान प्रस्थान शास्त्र नाम के ग्रन्थ में 15 हजार श्लोक थे जिनका चीनी अनुवाद 
मात्र आज प्राप्त है । उस पर कनिष्क के समय में विभाषा नाम की एक विस्तृत व्याख्या लिखी गयीजिसको 
लेकर वैभाषिक नाम पड़ा। सूत्र पिटक सिद्धान्ततः मानने वाले सौत्रान्तिक हैं। इसका मुख्य प्रवर्तक कुमार 
लात बुद्ध के चार सो वर्ष बाद में हुआ । योग विशेषरूप से जहां वणित है वह योगाचार है । मँत्रेयनाध इसके 
मुख्य प्रवतंक हैँ । मैत्रेय का शिष्य असंग समुद्र गुप्त के समय काश्मीर से अयोध्या आकर बसा था । अत: ये 
संवतः ई० चतुर्थंशती के आस-पास के हो सकते हँ । माध्यमिक माध्यमा प्रतिपत्‌ से जो चलता हैं । उसको 
कहते है । इसका मुख्य प्रवर्तक नागाजुन था । इन्हीं के नाम से आन्ध्र में नागाजुंन सागर बनाया गया है । 
आन्ध्र राजा गौतमी पुत्र यज्ञश्री के ये समकालिक माने जाते हैं। यज्ञ श्री का समय है 166 ई० से] 96 ई०' 
तक । अर्थात्‌ द्वितीय शतक । आचार्य ने प्रायः इन सबका निराकरण किया है। अतः द्वितीय शतीसे पूर्व > 
को ले जाना संभव नहीं है। परन्तु प्रतिपक्षी तुरन्त बोल उठेंगे कि ये सब सिद्धान्त पहले से ही पी 
हैं । अर्थात्‌ बुद्ध ने ही सब कुछ बताया है । इसके लिये हम आगे और बढ़ते हैं । हे नट 


ब्रह्मसूत्र में तकपाद के शंकर भाष्य में बौद्ध निराकरण के अवसर ] पे 
ह सर 
की 'आलम्बन परीक्षा' से यह अर्धं श्लोक उद्धृत किया है--- Wg i errr 


क “यदन्त्ञेयरूपं तद्‌ बहिवेदवभासते” 
आलम्बम परीक्षा में सिर्फ 8 पद्य हैं। जिन में छटा पद्य इस प्रकार हेन 
“यदन्तज्ञेयरूपं तु बहिवंदवभसाते । 
सोऽर्थो विज्ञानख्पत्वात्‌ तत्प्रत्ययतयापि च ||”! 


“>. आळ. SY 
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दिड नाग का जन्म कांची के पास सिंहवक्र नाम के ग्राम में एक ब्राह्मण कुल में हुआ। ये आचार्य वसुबन्धु के 
शिष्य थे । वसुबन्धु का समय 283 ईस्वी से 363 ई० तक बताया जाता है । अर्थात्‌ वे चतुर्थशती के थे । उनके 
शिष्य दिङनाग उसी शती के अन्तिम भाग में या अधिक से अधिक पञ्चम शती के आदिम चरण तक रहे होंगे । 
दिड नाग के बाद अत्यन्त प्रसिद्ध बौद्धाचायं धर्मकीति हुए | धर्मकीति की विज्ञान वःदविषयक एक 
कारिका प्रसिद्ध है-- 
सहोपलम्भनियमादभेदो नीलतद्धियो : 
भेदश्च भ्रान्तविज्ञानैदु श्यतेन्दाविवा्वये 
भामती में पुरा श्लोक उद्धृत किया है । किन्तु इसमें पूर्वाध प्रमाण विनिश्चय में और उत्तरार्धं प्रमाणः 
वातिक में उपलब्ध होता है। धर्मकीति के वादन्याय नाम के ग्रन्थ में यथानुपूर्वो पुरा श्लोक ही है । ऐसे अनुः 
संधानकर्ता विद्वानों ने खोज निकाला है। आचार्य शंकर ने इस श्लोक का कुछ अर्थतः और कुछ शब्दत: उद्धरण 
वहीं तर्कपाद में किया है । 
सहोपलम्भनियमादभेदो विषयकिज्ञानयोः 
इस प्रकार वहाँ की पंक्ति है। 
श्रीमान्‌ उदयवीर शास्त्री का कहना है कि, इस प्रकार यत्किचित्‌ साम्य को लेकर उसे धर्मकीति के 
वचन का उद्धरण मानना ऐतिहासिक तथ्यों के साथ अन्याय है। “'यदन्तज्ञेयं रूपं तत्‌” इत्यादि पूर्वदशित वचन 
पर विशेष विचार करने का भी वादा उन्होंने पाठको से किया है। आपका खयाल है कि यह सभी विषय दिड़नाग , 
और धर्मकीति आदि का कोई मौलिक चिन्तन नहीं है । उनके पूर्वाचायों ने भी इस पर विचार किया है । उनका र 
विचार है कि स्वामी दयानन्द सरस्वती ने जो चौबीस सौ वर्ष पुवे आचार्य का समय लिखा है वह महषि वचन र 
होने से मिथ्या नहीं हो सकता है। परन्तु बात यह है कि शास्त्री महोदय केवल दूसरों के लिखे हुए उद्धरण तक | 
ही जा सके । स्वयं आचार्य के अन्य ग्रन्थों का अध्ययन नहीं कर सके । उपदेशसाहस्री आचाय शंकर भगवत्पाद | 
का निःसन्दिग्धा ग्रन्थ हे । क्योंकि स्वयं सुरेश्वराचार्य ने अपने वातिकादि ग्रन्थों में वहाँ के श्लोकों का उदारण | 
दिया है । वहाँ आचार्य ने धर्मकीति का एक पुरा श्लोक लिखा है-- HE 
अभिन्नोऽपि हि बुद्ध्यात्मा विपर्यसितदर्शने: । 
ग्राह्मग्राहकसंवित्तिभेदवातिव लक्ष्यते । (उप 18142). 
कोई कह सकता है कि यहाँ के पूर्व पक्ष श्लोक को धर्मको ति ने उठाया । अपने सिद्धान्तार्थं तो यह्‌ 
पर धूल डालना ही नहीं बल्कि एक सुप्रतिष्ठित विद्वान्‌ पर चोरी का कलंक लगाना भी है 
खण्डन का मण्डन धर्मकीति को करना चाहिए था वह भी नहीं हुआ। अत: एव अभिनिवेशप्रयुक्त 
इतिहास बनाना कहाँ तक न्याय्य है यह सोचना ही होगा । दूसरी बात--इसी. श्लोक 
(4-3-476) में भी पूर्णपक्षरूप से उठाया है। वहाँ आनन्दगिरिक्ृत व्याख्या 
कल्पितत्वं न बौद्धराद्धान्तः, ते खल्वेकत विज्ञाने तद्भावं वास्तविकमिच्छ 
मुदाहरति--अभिन्नोऽीति। तस्मान्न वस्तुतो ग्राह्मग्राहकभेदोऽस्तीति 
आनन्द गिरि.ने कीतिवाक्य बताया है। धर्मकीति को ही अल्पाक्षर 
है । जैसे चिन्तामणिकार को मणिकार कहते ! 
यह श्लोक इन नवीन अन्वेषियों की नजर मे म | 
प्रयत्न नहीं किया है। अब दू दृष्टिगोचर ह र द इस पर भी धूलिप्रक्षेप करने का प्रयास होगा 
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संद्भाग्य से एक जगह सुरेश्वराचार्य ने साक्षादेव धर्मकीति का नाम ले लिया है । यह श्लोक इस प्रकार है: 
त्रिष्वेव त्वविनाभावादिति यद्धमंकीतिना । 
प्रत्यज्ञायि प्रतिज्ञेयं हीयेतासौ न संशय: ॥ (43.753) 

इसका भी यदि अन्यथा-अन्यथा अर्थ करते हुए और पूरे प्रकरण में आनन्दगिरीय व्याख्या को भी गलत बताते हुए 
यदि कोई आचार्य को पूर्व ले जाने को कोशिश करे तो यह इतिहास का गला घोटे के अलावा कुछ नहीं माना 
जा सकता । इस श्लोक ने तथाकथित विचारको को जितना नुकसान पहुँचाया उतना किसी अन्य ने नहीं। काश ! 
सुरेश्वराचार्य धर्मकीति का नाम न लेते तो इन नवीनों का विजयडिण्डिमघोष पुरे जगत्‌ में गुजता । 

कुछ मनीषी इस भयंकर पाप से बचने के लिए नया रास्ता यह निकालने की कोशिश करते हैं कि धर्म- 
कीति, दिङ्गनाग आदि शंकर से पूर्व जरूर हुए किन्तु उनके समय के बारे में भी पुनः शोध होना चाहिए। उनकी 
मान्यता यह है कि हमें अंग्रेजी पादरियों पर लट्टू होकर अपना अस्तित्व खोना नहीं चाहिए। आचार्य शंकर 
आज से बारह सौ वर्ष पूर्व नहीं, पच्चीस सौ वर्ष पूर्व हुए अर्थात्‌ आजकल के इतिहास के समय से तेरह सो वर्ष 
उन्हें पुवे ले जाता चाहिए । उसी अनुपात से धर्मकीति, दिङ्गनाग, वसुबन्धु, नागार्जुन आदि सभी बौद्धाचार्यो 
को आधुनिक निश्चित समय से तेरह-तेरह सौ वर्ष पूर्व ले जाना चाहिए । धर्मकीति का समय 625 ई०से 650 
ई० तक की कल्पना करते हैं। उनको तेरह सो वर्ष पीछे ले जाइये तो ई० पू० 675 से ई० पू० 650 तक 
उनका अस्तित्वकाल होगा । इसी प्रकार दिङ्गनागादि का भी हिसाब कर लो । किन्तु इसमें सबसे जारी तकलीफ 
यह भा गयी कि हुएनसांग और इत्सिंग नाम के दो चीनी यात्री इस बीच में भारत में आ टपक पड़े और कुछ 
ऐतिहासिक सामग्री छोड़ गये । हुएनसांग (हुएन च्यांग) का समय था ई० उ० 679 । यह च्लि हेल ल 
निश्चित है । उस समय नालन्दा विश्वविद्यालय जोरों पर था । धर्मपाल नाम के आचार्य का शिष्य शीलभद्र उस 
समय नालन्दा का प्रधानाचार्य था जिससे हुएनसांग ने अध्ययन किया। और ये धर्मकीर्ति धर्मपाल के ही शिष्य 
थे। यह इत्सिंग ने बताया है । इत्सिग (671-695) ने अपने ग्रन्थ में ध्मकीति का सम्यक्‌ उल्लेख किया है। 
अतः धर्मेकीति को सातवीं शताब्दी से पीछे ले जाने का कोई रास्ठा नहीं है। हाँ सारी दुनिया को मिथ्या सिद्ध 
कर अपनी बात को सामने रखिये तो अलग बात है । इस प्रकार आचार्य शंकर और सुरेश्वर का समय एक होने 
से ओर सुरेश्वर के द्वारा धर्मकीति का स्पष्ट नामोल्लेख होने से सातवीं शती के धर्मकीति के परवर्ती पे 
शंकर आठवीं शती के ही सिद्ध होते हैं। ऐसी स्थिति में “यदःतजञेय-ल्पं” इत्यादि दिज्जनाग की क र 
आचायेकृत उल्लेख पर और “सहोपलम्भनियमादभेद:” इस धमकी रीय कारिकैक्रदेश के उद्धरण किम विध 
कल्पनायें करते हुए ऐतिहासिक निष्कर्ष को अन्याय बोलना ही घोर अन्याय माना जायेगा । > अल 


अब हम एक दुसरे प्रकार से भी विचार करें । इन सब बौद्धाचार्यों को तेरह-तेरह सौ वर्ष पीछे ढकेलकर | 


शंकर को पचीस सौ वर्ष पूर्व सिद्ध करने के प्रयास से भी काम नहीं चलेगा । क्योंकि इन बौद्धाचार्यों ने न्यायारि 

शासतो का भी खण्डन किया है। उनको भी उसी प्रकार पीछे पहुंचाना होगा अर्थात्‌ चतुर्थ या पं शी के 

दिङ्गनाग को ईसा पूर्व अष्टम या नवम शती में ले जाओ। परन्तु दिङ्गनाग ने दाहा अ त दि ह 

है । अतः त्यायभाष्यकार को कम से कम अडतीस सौ वर्ष पूर्व (आज से) ले जाना पड़ेगा । ह ऊर 558 

का समय री अगवेषको के अनुसार ई० पू० दो सौ से चार सौ तक हे मोर हि र के वात्स्यायन 

करने न्यायवातिक में किया है । परन्तु सुप्रसिद्ध घमंकीति का कहीं भी खण्डन नहीं किग्रा है [ का खण्डन उद्योत 
“कुताकिका ज्ञाननिवृत्तिहेतुः Ok 
करिष्यते तस्य मया निबःधः।” 

इस प्रतिज्ञा से ग्रन्थारम्भ करने बाले के द्वारा धर्मकीति का अस्यर्शन धर्मकी,त 


करता है। किन्तु धर्मकीति नामग्रहण किये बिना ही वातिक का खण्डन करते क अ कि 


रते हैं। वातिककार ने प्रत्यक्षं 


`) i, } _/ 3 _..........._>__.... 
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कल्पनापोढं' यह अंश उठाया है । वाचस्पति ने टीका में इसे दिद्धनाग का लक्षण बताया है | दिद्धनाग का 
शलोक है-- 
“£नापि पुनः प्रत्यभिज्ञाऽनवस्था स्वात्स्मृतोदिवत्‌ । 
प्रत्यक्ष कल्पनापोडं नाम जीत्याद्यसंयुतम्‌ ॥।”' (प्रमाण ससुच्चय) 
वातिककार उद्योत करने कल्पनापोढं का अनेक विकल्प कर अर्थ किया और खण्डन किया । शब्दाविषय कल्पना- 
पोढ है तो कल्पनापोडं शब्द का ही विषय कँसे बन गया । फिर प्रत्यक्ष शब्द से उसी को ही तो कहना है । और 
पूर्णस्वरूप ज्ञान शब्दादि से नहीं होंता । ऐसा आशय कहो तो सारे जगत्‌ का हो यह लक्षण होगा । इत्यादि । 
धर्मकीति इसका निराकरण सुत्र द्वारा सूचित करते हैं । 
“द्विविधं सम्यग्‌ ज्ञानं (प्रत्यक्षमनुमानं च) 
तत्र कल्पनापाढमश्रान्तं प्रत्यक्षम्‌ 
'तत्न' का अर्थं है ज्ञानद्वयमध्ये । अब बताइये जगत में लक्षण कैसे जायेगा ? कल्पनापोढं ज्ञानं यह प्रत्यक्ष लक्षण हे । 
कल्पनापोढं का अर्थ है कल्पना-अनुभान स्वभाव से रहित । यह लक्षण केवल प्रत्यक्ष में ही जायेगा । भ्रान्तिः 
प्रत्यक्षवारणार्थ अश्रान्त विशेषण हे । इसका दूषण वातिककार ने नहीं किया, बल्कि स्पर्श तक नहीं किया। 
वाचस्पति ने अवश्य खण्डन किया है। वाचस्पति ने विकल्प में अतिव्याप्ति बतायी है । “शब्दज्ञानानुपाती वस्तु- 
शून्यो विकल्पः” यह्‌ विकल्प लक्षण हे । शशश्र गादि शब्द से वस्तुरहित एक ज्ञान होता है । वह कल्पना-अनुमान 
नहीं है। श्रान्त इसलिये नहीं कहा जा सकता हे कि वह विफल प्रवृत्तिजनक नहीं हे । उसमें कोई अर्थ ही नहीं 
है । हम यहाँ व्याख्या विस्तार करना नहीं चाहते हैं । मुल ग्रन्थ में ही देख सकते हें । 
इससे यह निष्कर्ष निकला कि उद्योतकर के बाद धर्मकीति हुआ । अर्थात्‌ उद्योतकर को भी तेरह सौ वर्ष 
पीछे ले जाओ। ईसवी पूर्व कम-से-कम 6 शती पीछे को इन्हें भगाओ फिर उसके बाद न्याय शास्त्र और 
वेदान्तादिशास्त्र के विद्वान एकमात्र वाचस्पति आते हैं । ऱ्यायशास्त्रपर लगभग पन्द्रह सौ वर्ष तक कोई लेखक 
नहीं रहा, वेदान्तादि पर भी तेरह-चौदह सौ वर्ष तक कोई लेखक नहीं रहा क्योंकि वाचस्पति ने अपना समय 
स्पष्ट लिख दिया है (वस्व ङ्क वसुवत्सरे) अगर वाचस्पति ने यह न लिखा होता तो उनको भी तेरह सौ वर्ष पहले 
ये इतिहासवेत्ता परक देते । अब वाचस्पति की न्यायवातिकतात्पर्यंटीका की ये पंक्तियाँ बाँचिये-- 
यद्यपि भाष्यकृता कृतव्युत्पादनमेतत्‌ तथापि दिङ्गनागप्रभूतिभि-- 
रर्वाचीनैः कुहेतसन्त मससमुत्थापनेनाच्छादितं शास्त्रम्‌ ` ``` ``" 
इस पंक्ति में अर्वाचीने:' यह पद विचारणीय है। अर्वाचीन का प्रयोग तव्य अर्थ में होता है । केवल परवर्ती अर्थ 
हो तो वह स्वतः सिद्ध होने से व्यर्थ कथन होगा । क्योंकि भाष्यकार कृत व्युत्पादन भाष्यात्मक ही है उसका 
आच्छादन भाष्योत्तर ही होगा और प्राचीन विद्वान व्यर्थ पद प्रयोग नहीं किया करते थे । प्रत्येक पद का पदकृत्य 
त्यायशास्त्र में सुप्रसिद्ध है। अतः अर्वाचीन पद सम्बद्ध व्यक्ति के काफी बाद और अपने थोड़ा पीछे होने से ही 
प्रयुक्त हुआ है। यही ग्रन्थकार सम्प्रदाय भी है। यहाँ भाष्यकार से दिङ्गनाग दो-तीन सौ वर्ष बाद में ओर 
Fe दिङ्गनाग से सोलह-सत्रह सो वर्ष बाद । ऐसी स्थिति में अर्वाचीन पद सवेथा असंगत होगा । हमें तरस 
तो तब आती है कि स्वयं मूल ग्रन्थों का अध्ययन न कर दूसरों के उद्धृत वचनो पर ही निर्भर रहते हुए उन्हीं को 
गाली देने लगते हैं । अवश्य ही हमें स्वतन्त्र रूप से विचार करना चाहिए। किन्तु स्वतन्त्र विचार किंस प्रकार 
किया जाता है ? उसके मार्गदर्शक एवं गहन चिन्तको पर कीचड़ फेंकना तो उचित है ही नहीं । भ्र 
धर्मकीति तथा दिङ्गनाग के स्पष्ट परवर्ती होने मात्र से ही आचाय की तथा उनके प्रायः समकालिक रूप शु 
प्रसिद्ध महापुरुषों को ईस्वी उत्तरवातता सिद्ध हो जाती है तथापि सनातन धर्मावलम्बियों की सन्तुष्टि के लिए. 
अन्य प्रमाण भी हम प्रस्तुत करना चाहते हैं । यह अत्यन्त सुप्रसिद्ध है कि भत्‌ हरि विक्रमादित्य के बड़े भाईथे। 
le FF 


8 


एवं महान वैयाकरण थे। स्फोटवाद के प्रव॑तक नहीं तो भी स्फुट वर्णन करने वाले भतृ हरि ही प्रसिद्ध है । अतएव 
स्फोटवाद का खण्डन या मण्डन जो भी करना हो उसके लिए भतृ हरि का ही उदाहरण प्रायः सभी आचार्य देते 
हैं, चाहे वे वेदिक हों चाहे बौद्ध । स्फोटवाद का खण्डम आचार्य ने शारीरक भाष्य में किया है। यद्यपि वहाँ 
भतृ हरि का नाम नहीं लिया गया.है फिर भी भतृ हरि प्रतिपादित सिद्धान्त पर सम्यक्‌ विचार किया है इतना 
ही नहीं, आचायं के समकालिक रूप से प्रसिद्ध कुमारिल वभट्ट एवं मण्डन मिश्र दोनों ने वाक्यपदीय श्लोकों का 
उद्धरण न दिया है। RS ¢ 
F तत्त्वावबोध: शब्दानां नास्ति व्याकरणादृते (वाः 1: 13 ) 
इस वाक्यपदीय शलोक का. उद्धरण देकर कुमारिल ने व्यंग्य किया है कि 
अत एव श्लोकोत्तरार्धं वक्तव्यं: 

तत्त्वावबोध: शब्दानां नास्ति श्रोत्ेरद्रियादृते' 
यहु तन्त्रवातिक (जै. अ. | पा. 3 अ. 8 सूत्र 24) में देखा जा सकता है । अन्य भी कई उद्धरण पूर्व पक्ष रूप में 
और कहीं संवाद रूप में भी दिया है। आचार्य समकालीन मण्डन भिश्च ने भी ब्रह्म-सिद्धि में-- 

“सत्यमाक्कतिसंहारे यदन्ते व्यवतिष्ठते” 
इस प्रकार अपने समर्थन में हरिकारिका का उद्ध रण दिया हैं। (हरिभतृ हरिःस्मृतः इस त्तिकाण्डशेष कोष से 
भतं हरिको ही हरि भी कहते थ ।) भतू हरि विक्रमादित्य के बड़े भाई थे यह लोक प्रसिद्ध है ही, “नामूला हि 
जनश्रुतिः” के अनुसार उसे अत्यन्त निर्मल मानना उचित भी नहीं और जराधर ने भी यही बात लिखी है । अब 
भतू हरि को भी इन नवीन अन्वेषकों के अनुसार तेरह-सौ वर्ष पीछे ले जाना पड़ेगा। इसका अर्थ यह हुआ कि 


ही दि्गनाग धर्म कात आदि के अन्वेषित समय पर भी आँच नहीं आ सकती 
उल्लेख करने वाले सुरेश्वराचार्य एवं शलोकोद्धरण देने वाले शंकराचार्य का समय ईस्वी पूर्व नहीं 
ग्या शती ही सत्य ठहरती है । ; be i 
` ` * अब हम अपने इतिहासो के धरोहर के रूप में प्रसिद्ध इतिहास पुराणादि पर भी थोड़ी नजर डालें 
FON डालें । 
| और इतिहार प्रसिद्ध हे कि राजा कनिष्क और अश्वघोष समकालिक थे । इनके बाद में र 
का समय निर्णय ह्म पुराणों से निश्चित कर सकते हैं। पुराणों की अवहेलना भारतीयों 


पर तव क आदि के अनुसार कही वर्ण 


रे आ भाई हमेशा रहे हैं भले ही वहां (पुराणों में) अर्थवाद _ 


3.18 
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इस प्रकार जरासन्ध के पुत्र सहदेव (राजा परीक्षित समकालीन) से उपक्रमकर भावी मगध राजाओं का 
सहस्रवर्षपर्यन्त राज्य बताया अन्तिम श्लोक है-- 
सुनिथः सत्यजिदथ विश्वजिद्‌ यद्‌ रिपुञ्जयः । 
बाहँद्रधाश्च भूपाला भाव्याः साहस्रवत्सरम्‌ ॥ 
इसके अनुसंधान में फिर द्वादस्कन्ध में पुरञ्जमय को, जिसको श्री धरी टीका में पूर्वोक्त रिपुञ्जय बताया, उठा- 
कर उसके अमात्य शुनक द्वारा उनकी हत्या करने और अपने पुत्र प्रद्योत को राजा बनाने की बात बतायी। 
तदन्तर प्रद्योतवंश के पाँच राजा 138 वर्ष राज्य करते हैं। फिर शिशु नागवंश के दन्त राजा 360 वर्ष नन्दवंश 
के नौ राजा 100 वर्ष, मौर्यदंश के दन्त राजा 137 वर्ष श्वृ गवंशी दस राजा 100 वषं से कुछ अधिक, कण्ववंशी 
345 वर्ष, आंध्रजातीय तीस राजा 456 वर्ष राज्य करते हैं । श्री कृष्ण के उत्तर 30 वर्ष बाद यह कथा चलती 
है तो उसे भी मिलाने पर (30+ 1000-- 1384-360. 1004-13435 100+-345 + 456-) 
2666 कलि वर्षे होते हैं । इसके बाद 7 अभीर, 10 गर्दभी, 16 कङ्क, 8 यवन और 14 तुरुष्क 55 राजा 
1099 वर्ष राज्य करते हैं। एक एक्का समय सम भाग करने से प्रायः बीस-बीस वषं निकलता है । कल्हण के 
अनुसार हुष्क-जुष्क के बाद कनिष्क आता है। अर्थात्‌ 44 वाँ राजा कनिष्क है। फलतः 860 वर्ष बाद । इस 
हिसाब से 2666 860 3526 कलिसंवत में कनिष्क आया अर्थात्‌ 425 ई० में । परन्तु सबने बीस-बीस वर्ष 
राज किया हो ऐसा नहीं हो सकता । अतः सौ दो सौ वर्ष का फरक भी आ सकता है । सर्वथापि कनिष्क का काल 
दुसरी या तीसरी शती आता है। जो बहुत से आधुनिक गवेषकों को इष्ट है । फिर जो कुछ कम बेसी करना है 
वह इसी 1099 में ही करना पड़ेगा माना जाय कि सात अभीर परस्पर भाई थे एवं दस गन्दर्भ, सोलहकड्ू 
तथा आठ यवन भी थे। फिर चतुर्दश तुरष्क को पृथक मानना होगा । तब एक-एक के पीछे (18,1099'61) 
इकसठ-इकसठ वर्ष पड़ते हैं । जो बहुत ज्यादा है। फिर भी छह राजाओं के बाद कनिष्क माना जाता है तो भी 
न्यूनतम 366, वर्ष बाद ही मानना होगा । तब 2666 366 = 3032 कलिसंवत में कनिष्क का राज्य मान्य 
होगा । अर्थात्‌ आज से (5089--3032=) 2057 वषं पूर्व । अर्थात्‌ ईस्वी पुवे प्रथम शताब्दी या अधिक से 
अधिक ई० पू० 5 द्वितीय शताब्दी का अन्त। ऐसी स्थिति में कलहण का यह कहता है कि कनिष्क से डेढ़ सौ वषं 
पूर्व बुद्ध का निर्वाण हुआ यह्‌ हिसाब या किवदन्ती की गड़बड़ी ही लगती हे । कम-से-कम तीन सौ-साढ़े तीन सौ 
वर्षे कहना चाहिए था । सर्वथापि कनिष्क कालीन अश्वघोष के बाद ही दिङ्गनाग, धर्मकीति आदि काल आता है 
जो ईस्वी पूर्व हो ही नहीं सकता । 
धर्मकीति धर्मपाल का शिष्य था । 635 में धर्मपाल का अस्तित्व ह्वे सांग के लेखों से स्पष्ट है। 627 
ई० से 698 तक जीवित राजा सोत्संगम्पो के समकालीन धर्मकीति था यह भी प्रसिद्ध हे। छोटा होने से ह्वेन- 
सांग ने धर्मकीति का नाम न लिया हो। पर 671 ई० से 695 तक भारत यात्रा में स्थित इत्सिंग ने धर्मकीत 
का प्रभावशाली ढंग से वर्णन किया है । फलतः धर्मकोति का समय सातवीं शती का मध्य स्थिर होता है । नया 
प्रश्‍न यह्‌ है कि इसके बाद आचार्य शंकर के लिए 788 तक की क्यों प्रतीक्षा ? या उनको कुछ और बाद तक क्यों 
न ले जाये ? कुछ लोग 3785 कलि सं० अर्थात्‌ 684 ई०, और कुछ अन्य नवमी शती के मध्य मानते भी है । 
किन्तु बाद में ले जाने के लिए खूंटे के रूप में वाचस्पति का समय आता है । 
न्यायसूचीनिबन्धोऽयंमकारी विदुषां मुदे । 
FE वाचस्पतिमिश्रेण वस्वङ्कुवसुवत्सरे ॥ 
यह स्वयं वाचस्पति ने लिखा है । वसु 8=अङ्क= 9 वसु = 8/898 वि० सः में न्यायसूची तिबन्ध की रचना | 
हुई। विक्रम संवत्‌ और इस्वी सन्‌ में 57 वर्ष का फरक पड़ता है| अर्थात्‌ ई० 842 में वह रचना हुई । 
शकसंवत्सर ही क्यों न माना जाये इस प्रकार अर्थात्‌ 78 और जोड़कर 976 ई० ही क्यों न माना जाय इस 
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पक्ष का उत्तर यह हे कि वाचस्पति कृत न्यायवातिक तात्पर्यटीका पर तात्पर्य परिशुद्धि लिखने वाले उदयनाचार्य 
ने भी अपना समय निर्देश किया है। लक्षणावली नाम के अपने लघु ग्रन्थ में उन्होंने उसका समय 90 लिखा 
है । यदि 898 शकाब्द हो तो सिर्फ आठ वर्ष का अन्तर रह जाता है। इतना अन्तर किसी भी हालत में पर्याप्त 
नहीं है । क्योंकि न्यायसूची निबन्ध वाचस्पति का प्राथमिक ग्रन्थ लगता है । अतः वस्वङ्क वसुवत्सरे यह र ५० 
संवत्‌ ही होना चाहिए । आचार्य का समय यदि 788 ई० से 820 ई० तक हो तो ई० 8 42 कै वाचस्पति 
बीच में 22 वर्ष का ही अन्तर रह जाता है। किन्तु यह न्यायसुची निबन्ध ग्रन्थ का समय होने से वाचस्पति का 

जन्म उससे कुछ वर्ष अर्थात्‌ उपनयन अध्ययनादि में आवश्यक वर्ष से पहले मानना होगा। तो क्या वाचस्पति 
आचार्य के समकालीन थे ? दूसरी बात यह है कि शंकर भाष्य का खण्डन करने का प्रयास भास्कराचार्य ने किया 
हे और उसका उद्धार वाचस्पति ने भामती में किया है। किसी भी ग्रन्थ के प्रचार एवं खण्डन-मण्डन के लिए 
न्यूनतम 50 वर्ष तो रखता ही होगा अर्थात्‌ वाचस्पति तक तीसरी पीढ़ी होने से वाचस्पति के समय 842 सै सौ 
वर्ष पुवे आचार्य का समय होना चाहिए तब आठवीं शती का प्रारम्भ या सातवीं शती का अन्त आचार्यकाल 
मानना ही उचित है । जिस के अनुसार 684 से 716 तक आचार्य के जीवनकाल की पुष्टि होती है इतनी ही 
बात नहीं, तीसरी बात यह कि 783 ई० के जैनाचार्य जिनसे मैंने अपने जैन ग्रन्थ अष्टसाहस्नी के रचयिता 
नित्यानन्द का उल्लेख किया है । नित्यानन्द ने सुरेश्वराचार्य के वातिक का उद्धरण दिया है फलतः आचार्य शंकर, 
सुरेश्वर, नित्यानः्द, जिनसे न इस क्रम में न्यूनतम सौ वर्ष होते हैँ तो जिनसेन 783 ई० से सौ घटाने पर वही 
683 या 684 हिसाब आता है। इस जटिल पूर्व पक्ष का समाधान यह्‌ है कि जनमत के खण्डन में आचार्य ने 
जिस सिद्धान्त का वर्णन किया है वह अकलंक के सानात्‌ गुरु समन्त भद्र का प्रतीत होता है क्योंकि वाचस्पति ने 
भाष्योद्धत जैनमत को उन्हीं का मत साबित करने के लिए समन्त भद्र के 

“स्याद्वादः सर्वथैकन्त त्यागात्किवृतचिद्विधेः । 
सप्तभङ्गनयापेक्षो हेयादेयवि शेषकृत्‌ ” 

इस श्लोक का उद्धरण दिया है । जैसे बौद्धमत प्रति पादक धर्मेकीति के वचन का उद्धरण है वैसे ही यह भी है। 
अतः किसी अतिपर्वाचार्य का मत मानने की कोई आवश्यकता नहीं है। समन्तभद्र के साक्षात्‌ शिष्य का समयः 
753 है तो गुरु का भी वही समय होगा । तब आचार्य को सातवीं शती में मानना सम्भव नहीं है । और जैनमत 
को सनातनी तक पहुँचने में काफी समय लगता है अतोत्ति मतोद्धर आठवी में ही सम्भव हैं । 

इस विषय में अपनी ओर से यही कहना चाहुँगा कि प्रथम विप्रतिपत्ति में आचार्यं का भाष्य प्रणयन षोडश 

वषं में होने से 804 ई० तक भाष्य रचना का कार्य पूरा हो चुका था। स्वयं उद्भट प्रचारक होने से दो-चार 


ग्रन्थ 


प्रचरण में थोड़ा अधिक समय अवश्य लगा होगा उसके लिए पचास वर्ष भी रखे तो भी 10 + 50= 60 वर्ष 


जोड़ने पर 864 ई० हो सकता है । इधर वाचस्पति का त्यायसूची निबन्ध प्राथमिक ग्रन्थों में एक होना चाहिए 
क्योंकि उसमें व्याख्या की प्रौढ़ता आदि का कोई सवाल ही नहीं है। उसका लिखना तो प्रामाणिक गुरु के पाठ- 
दर्शन मात्र से विद्यार्थी अवस्था में भी सम्भव है। भामती तो वाचस्पति का अन्तिम ग्रर 
तीस चालीस वर्ष बाद का। मतलब 870 ई० 880 के अन्दर कभी भी हो सकता है 


उदयनाचायं के शकाब्द से ही थोड़ी गड़बड़ी होती है । "र लक्षणाबली भी तो उदयन का प्राथमिक ग्रन्थ है। 
वाचस्पति की प्रसिद्धि भी द्वादशदर्शन काननपञ्चानन के रूप में त्वरित गति से हो गयी थी। उदयनाचायं ने 
तात्पर्य परिशुद्धि नाम की टीका लिखी परिशुद्धि शब्द से ऐसी ध्वनि निकलती है कि उसमें जो अशुद्धि जैसी है उसे 


EM 
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साफ किया। परितः शुद्धिः परिशुद्धिः। अर्थात्‌ सिद्धान्त सही है। युक्ति आदि में जो दूसरों ने कीचड़ डाला 
उसकी शुद्धि की । जो भी हो यह शब्द समान कक्षता का सूचक जैसा लगता है । अतएव इससे समसामयिकत्व 
की भी कुछ झलक मिलती है । अन्यथा किरणावली जैसे शब्द के समान किसी शब्द का प्रयोग करते । खैर, यह 
तो एक कल्पनामात्र है । तात्पये इतना ही है कि कदाचित्‌ 898 का शकसंवत्‌ मानने में कोई भारी आपत्ति 
नहीं आती फिर भी सर्वसम्मति विक्रम्‌ संवत की ओर होने से उस पक्ष को स्वीकारने में भी कोई आपत्ति नहीं 
यह हम दिखा ही चुके । 
द्वितीय विप्रतिपत्ति में हमारा कहना यह है कि अकलंक का जन्म समय या बाल्य समय यदि 783 ई० 
हो तो ग्रन्थ रचना तो नवम शती के मध्य के आसपास ही हो सकती है अतः सुरेश्वर बातिक का उद्धरण कोई 
बड़ी बात नहीं है। क्योंकि आचार्य के जीवन काल में ही वातिक निर्माण भी हो गया था। 783 ई० के अकलंक 
के गुरु समन्त्रभद्र को बीस साल पहले रखा जाये तो यह्‌ भी कोई असंगत नहीं है । बल्कि हम यही कहेंगे कि 
समन्त्रभद्र और उनके शिष्य ये दो आगे और पीछे के लिए बाड़ बनकर आचार्य शंकर तथा सुरेशवरादि को 
750 ई० से 830 ई० के मध्य समय के ही साबित करते हैँ । तब 
“निधिनागेभ वह्यब्दे विभवे शंकरोदयः' 
यह वचन बीच के खूँटे के समान शंकर के समय को सुदृढ करेगा । 
इस प्रकार ऐतिहासिक गवेषणादृष्टि से शंकर का समय 7 88 ई० से 820 ई० पर्यन्त निश्चित हो जाता 
है । तो कामकोटी शारदा, गौवर्धन आदि मठों में जो तिथिपत्र है। उनकी क्या व्यवस्था होगी यह प्रश्‍न सासने 
आयेगा । जिनको लेकर ही पूर्वापर विरुद्ध अनेक बातें शास्त्री महोदय लिखते हैँ। ' “सहोपलम्भनियमाद भेदो- 
विषयविज्ञानयो “में धर्मकीति का अंशतः उद्धरण मानना एक जगह अनुचित बताया (पृ० 357) दो पृष्ठ पहले 
घर्मकीति को शंकर से पूर्ववर्ती होने में वातिक शलोक को सूर्य समान माना। तब प्रत्यक्ष वाक्य को मूलत्वेन 
स्वीकार न कर अप्रत्यक्ष वाक्यान्तर की कल्पना करना कौन-सी बुद्धिमत्ता है। खैर हम इस आलोचना में नहीं 
पड़ना चाहते । मठों को परम्परा के विषय में ही विचारणीय है। श्रगेरीवालो के कहने के अनुसार कामकोटि 
आदि का इतिहास बनावटी है तो कोई प्रश्‍न ही नहीं उठता । यदि अन्य मठों की परस्परा को प्रामाणिक मानने 
का आग्रह है तो जैसे भतू हरि, वात्स्यायन, पतंजलि आदि नाम के भिन्त-भिन्त अनेक व्यक्तियों को निधड़क 
स्वीकार करनेवालों के लिए शंकराचार्य ताम के अनेक व्यक्तियों की कल्पना करने में क्या तकलीफ है ? बल्कि 


शंकराचार्य नाम के व्यक्ति आज भी हो रहे है। हमें तो भाष्यकार भगवत्पाद शंकराचार्य के समय का केवल 


विवेचन करना है । भाष्य में और वातिक में आये हुए ूर्वाचायाँ के नाम एवं सिद्धान्त निरूपण को लेकर जब 
विचार करते हैं तो श्ट गेरी में पाये जाने वाले तिथिपत्र के साथ उसका मेल खाता है इससे पूर्व भी संन्यास 
परम्परा चली ही आ रही थी । उसमें भी शंकर नाम का कोई प्रभावशाली आचार्य हुआ हो यह्‌ असम्भाव्य नहीं 
है। उन्होंने काँची मठ की स्थापना की हो और उसको स्थापित हुए पच्चीस सौ वषं भी हुए हों ता क्या आपत्ति ? 
और यह भी हो सकता है कि उनके शिष्य का भी नाम सुरेश्वर रहा हो उसी का अनुकरण अन्य सठवालों ने भी 
किया हो | अन्यथा मठम्नायानुसार श गेरीके आचार्यसुरेश्वर हुए तो कामकोटि, शारदामठ के और अप्रसिद्ध 
कुण्डली मठ के आचार्य एक ही सुरेश्‍वराचायं कैसे बने ? 

मैं अपना एक विचार प्रस्तुत करता हूँ, मैं इसे मानने के लिए किसी से आग्रह भी नहीं करता हूं। 
औचित्य प्रतीत हो तो मान सकते हैं । मोती लाल बनारसी दास दिल्ली और वाराणसी आदि के यहाँ मुद्रित उप 
निषत्संग्रह में एक मठाम्तायोपनिषत्‌ भी है। यद्यपि उसके अन्त में शंकराचार्य विरचित लिखा है। किन्तु वैदिक 


सम्प्रदायानुसार उपनिषदे वेद रूप होने से अपौरुषेय होती है, यदि शंकराचार्य से ही वह प्रादुर्भूत हुई हो तो भी _ 


वह शंकराचार्य दृष्ट ही मानी जा सकती है, शंकराचायेकृत नहीं । स्वयं अपोरुषेयवेदसिन्तवादी होकर उपनि 


\ 
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को खरचित लिखें यह असम्भावित बात है। फलतः यह मठाम्नायो पनिषत्‌ भी उपनिषत्‌ कालीन है । चाहे उसे 
अनादि कहो चाहे अतिप्राचीन । उसमें चार प्रसिद्ध मठाम्नायों से अतिरिक्त तीन अन्य भी बताये हैं । उनमें 
पंचम ऊर्ध्वाम्नाय काशी में सुमेरु मठ अभी भी है। उसके बाद षष्ठाम्नाय के रूप में आत्माम्नाय बताया हैँ । यह 
यद्यपि आध्यात्मिक सा लगता है फिर भी उसका वाह्य प्रतीक भी आवश्यक है । उसमें 'नाभिकुण्डली क्षेत्र लिखा 
है। कुण्डलिनी को कुण्डली भी कहते हैं । पुल्लिंग प्रयोग भी होता है । नाभि-शब्द जैसे भद्रपद्मपादाचार्य में भद्र- 
पद जुड़ गया वैसा हो सकता है । कामकोटिका का भी लगभग वही अर्थ है । काम कलाविलास इत्यादि श्रीविद्या 
कुण्डलिनी आदि को लेकर ग्रन्थों में प्रसिद्ध है । और काम कोटि में भी श्रीचक्रार्चनादि प्रसिद्ध है । त्रिकुटी तीर्थ 
लिखा हुआ है । शास्त्रों में न्रिकूट पर्वत पर लंका की स्थिति बतायी है। त्रिकूट पर्वत पर किसी सरोवर का भी 
वर्णन है । कुट शब्द ह्वस्व उकार वाला भी शिखरार्थक प्रसिद्ध है। (कुटः कोटट शिला कुटे घटे गेहे) इत्यादि कोष 
में बनाया है। हेमचन्द्र में हस्व पाठ मेदिनी में दीघ पाठ हे । यद्यपि कुन्डली मठ को भी कुण्डली का अपभ्रश 
माना जा सकता है किन्तु वहाँ समीप में तुंग भ्रद्रा होने से त्रिकुटी तीर्थ ठीक नहीं बैठता । दुसरी वात अपभ्र श का 
मुल नाम वहाँ प्रसिद्ध नहीं है और कुण्डली वाले स्वयं उसे षष्ठाम्नाय के रूप में मानते भी नहीं हैं । सप्तम तो 
आध्यात्मिक मात्र लगता हे । इस उपनिषत्‌ को हमने अपने संक्षिप्त शंकर दिग्विजय के अन्त में दिया है) मेरे मन 
में सातों मठ आदि काल सिद्ध हैं समय-समय पर हर आश्रम मठादिका ध्वंस होता ही रहता है और पुनरुद्धार भी 
होता हे । उज्जनन में पुरातत्त्ववेत्ता क्या-क्या खोज कर निकालते रहते हुँ । ड 
लो ह त गा हो । हे ग, मो 
|) पु होगा । बारह सौ व्ष में पुनः ये ध्वस्त प्राय हो गये और श्र गेरी 


प्रत्येक पीठ पर बैठे हुए आचार्य को शंकराचार्य पदवी किस है 
ह स प्रकार ? यह चिन्त्य : 
पादाचाय आदि में किसी ने अपने नाम के आगे शंकराचार्य ह चिन्त्य है। क्या सुरेशवराचार्य, पद्म- 


ऐसो सुरेश्वराचार्य शंकराचार्य भादि कहीं लिखा है? निश्चित रूप से कह्‌ 
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और धर्म प्रतिकूल बौद्धों को समाप्त किया । यदि भाष्यकार का जन्म पच्चीस सौ वर्ष पुवे माने तो उसके बाद 
ही बौद्ध धर्म का पुरा प्रसार हुआ, इसलिए उन्हें अवतार मानने का कोई हेतु नहीं बनता । भाष्य लिखना मात्र 
अवतारत्व का प्रयोजक नहीं है । वैसे तो प्रमाणिक भाष्य शवरस्वामी आदि ने भी लिखा है जिनको स्वयं 
शंकराचार्य ने ही विशेष आदर के साथ तात्पर्यविदः आदि शब्दों से सम्बोधित किया है । आचार्य के बाद बौद्ध 
रहे भी तो तिब्बत, चीन आदि में रहे । अतः धर्म-संस्थापन रूपी अवतार कार्य आठवीं-नवमीं शताब्दी में होने से 
वही आचार्य का समय है । 
साम्प्रतिक पीठस्थ एक शंकराचार्य का सन्देहवाहक मेरे पास आया था । मुझसे उसने प्रश्‍न किया कि 

आप आचार्य को आठवीं शती के बतलाकर उनकी गरिमा क्यों कम करते है? मैंने उत्त र यही दिया कि गरिमा 
में कारण पूर्ववतित्व नहीं किन्तु कार्य-कलाप की महत्ता हैं । क्या श्री राम की अपेक्षा श्री कृष्ण की महत्ता कम 
रही है? क्या इन दोनों से अधिक इन दोनों से पूर्ववर्ती परशुराम की गरिमा रही ? जिसने महान कार्य किया 
उसी की गरिमा मानी जाती है चाहे वह दस हजार वर्षे पहले हो, चाहे आज हो। आज यदि कोई नवीन 
शंकराचार्य नष्ट होते हुए धर्म का संस्थापन करे तो वे महान होंगे, हजार वपं पूर्व के नहीं । बल्कि शंकर को 
ढाई हजार वर्ष पूर्व मानते हैं तो शंकर, सुरेश्वर कुमारिल अवतारों का ढेर भी बौद्धों का बाल बाँका न कर 
सका । वह उत्तरोत्तर बढ़ता ही गया । इतिहास प्रमाण से यह सिद्ध है कि आठवीं शती के मध्य तक भारत में 
बौद्धों का बोल-वाला रहा । इसके बाद भारत में बौद्ध शून्यप्रायः हो गये और अन्ततः समाप्त हो गये शान्त- 
रक्षित आदि कतिपय बौद्ध विद्वान आठवीं शती के मध्य में भारत में रहे । किन्तु बाद वालों का इतिहास थोड़ा 
बहुत तिब्बत एवं चीन आदि में ही उपलब्ध हे। जो यह कहते हैं कि ह्वेनसांग के समय में ही बौद्ध धर्म नष्ट 
होने लगा था, गलत है । वैसी चर्चा तो हमेशा होती रहती है । उसी समय के धर्मकीति, अनन्तरकालीन, शान्त- 
रक्षित, कमलशीलादि धुरन्धर विद्वानों का अस्तित्व ही उक्त बात को मिथ्या ठहराता है । हाँ कुमारिल का 
वर्चस्व बढ़ने लगा था जिसको देखकर बौद्ध धर्म पर खतरे का लक्षण दीखने लगा था ओर यही ह्व नसांग के भय 
का कारण भी सम्भव हे । 

दुष्टाचार विनाशाय प्रादुर्भूतो महीतले 

स एव शंकराचार्यः साक्षात्कँवल्य नायकः 

तिधिनागे भवह्णयब्दे विभते शंकरोदयः 

तिष्कषं यह है कि श्रू गेरी के तिथिपत्र में लिखा हुआ यह वचन 

येनाधीतानि शास्त्राणि भगवच्छडः कराह्नयात्‌ । 

निःशेषसूरिमूर्दालिमालाली ढाङिघ्रपंकजात्‌ ॥ 
सर्वथा प्रमाण है । निधि-9, द्दय-8, वह्लि-3, अंकानां वायतो गति-3889 क० सं० । सम्प्रति कलि 5089- 
3889=1200। कम्बोडिया में शिवसोम लिखित आठवीं शती का यह शिलालेख--उस समय का पूर्ण उपो- 
इलक है । जो जगह-जगह यह प्रश्‍न उठाते हैं कौन से शंकराचार्य ? क्योंकि जो पीठ पर बैठते हैं वे सब ही 
शंकराचार्य कहलाते हैं, वे भूल में हैं। कोई भी पीठस्थ शंकराचार्य अपने नाम के साथ उपाधि के रूप में ही 
शंकराचार्य लिखते हैं, नामात्मना नहीं । विशेष विद्वता हो तो अभिनव शंकराचार्य लिख देते है जहाँ स्वयं का 
नाम भी शंकर हो । अतएव सौन्दर्य लहरी के रचयिता कोन शंकराचार्य इत्यादि प्रश्‍न उठाना भी वृथा है। 
दूसरी बात--जैसे हमने पहले लिख दिया कि सुरेश्वराचार्यादि के ग्रन्थों में कहीं भी पुष्पिका आदि में शंकराचार्य 
नहीं लिखा है । अतः यह पदय तो कुछ शतको से प्रारम्भ हुआ है या फिर उस गही पर बंठने वाले को केवल 
लोग कहते थे शंक राचार्ये । स्वामी विद्यारण्य जी आदि शंकराचार्य पीठ पर बैठे थे ऐसी प्रसिद्धि हे) फिर भी 
उनके किसी भी ग्रन्थ में शंकराचाय नाम या उपनाम नहीं लिखा है । अतएव अनेक शंकर ग्रन्थों पर कर्ता के 
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बारे में कौन शंकराचार्य ? यह प्रश्‍न उठाने वाले भी झूठा ही प्रश्‍न उठाते हैं । यथार्थतः भाष्यकार भगवत्पाद . 


टे. शंकराचार्य एक ही हुए हैं और वे अष्टम्‌ शती में हुए, यही यथार्थवाद है । फलतः विक्रम संवत्‌ 845 वैशाख 
Fn शुक्ला पंचमी (सन्‌ 788)को केरल प्रदेश के कालटि ग्राम में शिवगुरु और सती के पुत्र के रूप में अवतीणं भाष्य | 
न कार भगवत्पाद श्री शंकराचाय का 2045 वैशाख शुक्ला पंचमी (21-4-1988) को बारह सौ वर्ष पूरे होते | 


| हैं । इस बारहवीं शती की पूर्णता के अवसर पर हम आचार्य-चरणों में अपनी श्रद्धा'पुष्पाञ्जलि सादर समपित 
हि करते हैं । ; 


श्री शंकराचार्य भारतीय एकता के सूत्रधार 


डा० विद्यानिवास मिश्र 
कुलपति काशी विद्यापीठ 


आज सहस्राब्दी से अधिक जो भारत दिखायी पड़ता है वह आचार्य शंकर का पुननिर्माण है । भारत की जो भी 
पहचान थी, नदियों, पर्वों के द्वारा या परम्पराओं ऋषियों के द्वारा, वह पहचान आचारय शंकर के द्वारा और 
गहरी बनी । हम आचार्य शंकर द्वारा स्थापित उत्तर दक्खिन पूर्व-पश्‍चिम के पीठों की बात अलग कर दें, उनके 
द्वारा पुनर्जीवित चारों धामों की बात अलग कर दें, उनके द्वारा प्रतिपादित अद्वैत वेदान्त सिद्धान्त को अलग कर 
दे और उनके द्वारा पुनर्व्यख्यात उपनिषदों, ब्रह्मसूत्र और श्रीमद्‌ भगवदगीता से अलग कर दें तो भारत की 
कल्पना केसी होगी ? 

सुदूर दक्षिण केरल के एक गाँव कालडि में जन्म, पाँच वर्ष की अवस्था से वेदों, शास्त्रों का अध्ययन, 
बचपन में ही अपने को पहचानने के लिए देश की यात्रा के लिए प्रत्रजन, सोलह वर्ष अवस्था में देश की मध्य- 
बिन्दु ओंकरे श्वर में संन्यास की दीक्षा, अनेक विद्यातीर्थों और देव देवतीर्थों और ऋषितीर्थों की यात्रा, सुदूर 
उत्तर बदरि आश्रम' ध्वजा गुफा में बैठकर भाष्य की रचना, नर-नारायण की सोयी हुई मूर्ति की पुनेप्रतिष्ठा, 
और सुदूर उत्तर श्रीनगर के पास तक, सुदूर पूर्व कामाक्ष्या और पूरी तक, सुदूर पश्चिम द्वारका तक ओर सुदूर 
दक्षिण रामेश्‍वर तक याता, शग गेरी, पुरी, द्वारका और बदरिकाश्रम में चार पीठों की स्थापना, पुनः विचित्र 
परिस्थिति में संन्यासी होते हुए माँ की मृत्युबेला में माँ की सन्निध्य और माँ की मृत्यु के बाद उसकी अन्त्येष्टि 
और पुनः देश का परिश्रमण । 

यह सब आज एक स्वप्न लगता है : जो व्यक्ति श्री शंकर के जीवन यात्रा के पड़ावों का स्मरण तक 
करता है, वह विचित्र भाव से भर जाता है और जो उन स्थलों की यात्रा करता है तो वह अभिभूत हो जाता हे 
श्रीराम, श्रीकृष्ण के बाद श्री शंकराचार्य के ही स्पर्श से इतने सारे स्थल बहुत बड़ी जातीय ऊर्जा के मामिक केन्द्र 
बने हैं । 

मैंने कालाद्रि, ओंकारेश्वर, बदरिकाश्रम, केदार, श्रीनगर में शंकराचार्य पवेत, पुरी, द्वारका जैसे तीर्थो 
की यात्रा की, चारों धामों की यात्रा की, श्र गरी को छोड़कर शेष सभी पीठों में गया और अधिक तो नहीं कुछ 
उनकी रचनाओं का मैंने पारायण किया । मुझे बराबर लगा कि श्री शंकराचार्य भारत के प्राण-पुरुष हैं ओर 
उनके बिता भारतीयता अपरिभाषित रह जाती है, अस्पष्ट रह जाती है। नानात्व में एकता का दर्शन ही तो 
भारतीयता है, व्यवहार और परमार्थं की अलग-अलग पहचान ही तो भारतीयता है, भाव ओर ज्ञान का ऐक्य 
ही तो भारतीयता है, सुचारू सामाजिक व्यवस्था को सुनिश्चित करते हुए उस व्यवस्था के अतिक्रमण में ही 
भारतीय जीवन की सोद्देश्यकता हेतु आचार्य शंकर ने कोई राजनीतिक दिग्विजय नहीं को, कोई दल नहीं 
बनाया, अकेले चलते रहे, अकेले हर प्रकार के मोहजालों को काटते रहे, अकेले अनेकों के साथ एक होते रहे 
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और अनेकों में उस एक परम सत्ता का चैतन्य प्रवाह संचरित करते रहे, उन्होंने न कोई अखबार निकाला, न 
पर्चे छपवाये, न भाषण दिये, न कोई रोना रोया कि हाय कितनी दुदेशा है, देश में कितना विखराव है, बस 
केवल चिन्तन और बौद्धिक संवाद द्वारा, देश की सुषुप्त कुण्डलिनी के उत्पादन द्वारा ५:४६ महाजाति की 
एकता को अनुभूति करायी । वही अनुभूति सबसे स्थायी और व्यापक राष्ट्रीयता की अनुभूति है। 
एकता एकरूपता नहीं है इसलिए आचार्य शंकर ने एक केन्द्र नहीं बनाया, उन्होंने अनेक केन्द्र J मुख्य 
रूप से देश की चार दिशाओं में चार केन्द्र बनाये, बीच-बीच में अनेक उपकेन्द् भी बनाये, उन्होंने साधना के 
स्तर पर प्रत्येक केन्द्र में भिन्न-भिन्न उपासना क्रमों का प्रवर्तन किया, चारों धामों में धाम के क्षेत्र से बाहर के 
पुजारियों की व्यवस्था की और अधिकाधिक भेद से अनेक प्रकार के ग्रन्थ लिखे, भाष्य लिखे बहुत ऊँचे स्तर के 
अधिकारियों के लिए प्रकरण ग्रन्थ लिखे कुछ तो यतियो के लिए, कुछ सामान्य पढ़े-लिखे लोगों के लिए स्तोत्र 
लिखें भावुक भक्तों के लिए और लिखना और चलना जैसे उनकी यात्रा का बायाँ-दायाँ पग हो, इस तरह दोनों 
सतत चलते रहे । उन्होंने पूरे देश में एकसी व्यवस्था हो, इस पर भी बल नहीं दिया, केवल समस्त व्यवस्थाओं 
को एक सुदृढ़ आधार-भूमि देकर और एक चिदाकाश देकर पराचर साकांक्ष बनाया। उनकी ही यह देन है कि 
गंगोत्री का जल रामेश्वर में चढ़ता है और उत्तर से दक्षिण को जोड़े बिना भारतीय को लगता ही नहीं जीवन | 
सार्थक हुआ । 
इतने शास्त्रो का मन्थन और स्वयं इतने शास्त्रों का प्रणयन करने वाला व्यक्ति इतना सहज हो सकता 
है कि कहें 
दिनमपि रजनी सायं प्रातः 
शिशिर वसन्तो पुनरायातः | 
कालः क्रीडति गच्छत्यायुः | 
` तदपि न मुंचत्याशावायुः 
राप्ते सन्निहिते मरणे नहि नहि रक्षति डकूअकरण 
भज गोविन्दं भज गोविन्दं भज गोविन्दं मूढ़ मते रे। | 
अंगं गलितं पलितं मुण्डं | 
दशनविहीनं जातं तुण्डं 
वृद्धो याति गृहीत्वा दंडं । 
तदपि न मुंचत्याशा पिण्डं . | 
माप्त सन्निहिते मरणे नहि नहि रक्षतिड्कृअ वरणे | 
भगवद्गीता किचिदर्धता 
गंगा जललक कणिका पीता 
सक्ृदपि यस्य पुराणियर्चा 
तस्य यमः कि कुरुते चर्चाम्‌ 
जेसी चपंट पंजरिका लिखे, विश्वास नहीं होता । संस्कृत भाषा को इतना तरल, इतना प्रसन्न और इतना पार- 
| दर्शी अकेले किस एक व्यक्ति ने बनाया तो आचार्य शंकर ने । एक प्रकार से उन्होंने ही संस्कृत भाषा को न 
| की विचार भाषा बनाया, किसी भी मत के हों, किसी भी क्षेत्र के हो, सबने भारत में विचारों के आदान-प्रदान के 


आचार्य श्री की बड़ी महत्वपूर्ण 
नाम का ऐसा जादू है कि अनेक 
“उ ` स्तोत्र भी हें जिसमें बार- 


| 
1 
| 
| 
| 
| 


| लिए संस्कृत को इतने गहरे और ब्यापक रूप में स्वीकार किया, इसके पीछे आचा 
| भूमिका हे । उनके स्तोत्रों का पाठ देश के कोने-कोने में गुंजरित होता है, उनके ना 
। स्तोत्र दूसरों ने भी लिखे पर छाप उन्हीं की थी । ऐसे स्तोत्रं में देव्यपराध क्षम 
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बार दोहराया जाता है । 
कुपुत्रो जायेत क्वचिदपि कुमाता न भवति। 
आचार्य शंकर के पिता की मृत्यु बचपन में हुई, माँ की स्तेहच्छाया में वे बड़े हुए, माँ का वात्सल्य इतना प्रबल 
था कि वैराग्य भी उसको दबा न सका और वह्‌ वात्सल्य उन्हें माँ के अन्तिम क्षण में उन्हें पास खींच लाया, जो 
संन्यासी आग नहीं छूता, उसी ने माँ की चिता पर मुखाग्नि दी जिस कुल में पैदा हुए, जिस ब्राह्मण वर्ग में पैदा 
हुए, उसके किसी व्यक्ति ने उनकी माँ की महायात्रा में साथ नहीं दिया, पर उन्होंने कन्धे पर माँ का शव रखा 
और पेठीयार नदी के किनारे उनका दाहसंस्कार किया और संकुचित मनोवृत्ति वाले पूर्व आश्रम के सजातीयों 
को अमानवीय दयावृत्ति की भत्संना की । मातृशक्ति से इस लगाव ने ही उन्हें कभी भी रूखा न होने दिया, वे 
प्रखर मेधावी और प्रचण्ड तपस्वी होते हुए भी सौम्य और मधुर ही बने रहे | उनकी अधिकतर स्ठुलियाँ जगदंबा 
को ही सम्बोधित हैं और उनके द्वारा स्थापित प्रत्येक पीठ में कोई-न-कोई शक्ति अधिष्ठित है । इन स्तुतियो में 
आनन्द लहरी, सौन्दर्य लहरी और श्यामला दण्डव अधिक प्रसिद्ध हैँ । श्यामला दण्डव की वणच्छटा बड़ी चित्ता- 
कर्षक है, ऐसा लगता है, देवी ही इन वर्णो में उतर रही है इस स्तोत्र के अन्तिम छन्द 
| श्रवण हरिण दक्षिण क्वाणया वीणया किन्नरेगीयसे । 
यक्षगन्धर्व सिद्धांगनामण्डलंस्चर्यंसे । स्वे सौभाग्य वांछावती- 
भिर्वेधूभिः सुराणां समाराध्यसे । 
सर्वे विद्याविशेषात्यकं चाटुगाथा समुच्चारणं कण्ठमूलोल्लसद्‌ वर्ण 
राज्यिचयं कामेल श्यामलो दारपक्षद्वयं तुण्ड शोभानि दूरी भवत 
कि शुकं तं शुकं लालयन्ती परिक्रीडसे । 
| पाणिपदयद्वयेनाक्षमालामपि स्फाटिकी ज्ञान सारान्यकं पुस्तकं 
चापरेणांकुशे पाशया बिभ्रती येत संचित्यशे चेतसा तत्र 
वक्तात्तराद चात्मिका भारती निःसरेत। 
येन वा यावकामाङ्कतिर्मान्यसे तस्य वश्याः भवन्ति स्त्रीयः पुरुषाः । येन वा शातकुमाद्युति भविव्यसे- 
| सोविलक्षण सहस्रः परिक्रीडते । कि न सिध्येद वपु श्यामलं कोमलं चन्द्र चूडात्वितं' तसवकं ध्यायतः तस्य लील 
| श्ररोवारिधिः तस्य केलीवन्दं नन्दनं तस्य भद्रासनं भुतलं तस्य गी देविता किकरी, तथ्य याज्ञावरी श्री स्वयं सर्व 
| तीर्थात्मिके सर्व मंत्रात्मिके सवे तंत्रात्मिके सर्वे यन्त्रात्मिके सवं पीठात्मिके सवे तत्वात्मिके ₹ वं शकत्याल्मिके सर्व- 
| विद्यात्मिके सवे योगात्मिके सवे नादात्मिके सवं शब्दात्मिके सर्व वर्णात्मिके सर्व विश्वात्मिके सर्वक हे जगन्मात्‌ के 
| पाहिमां पाहिमां पाहिमां देवि तुभ्यं नमो देवि तुभ्यं नमो देवि तुभ्यं देवि तुभ्यं नमः । 
यह श्यामला ही शस्यश्यामला भारत की जननी है, इसका लीला सरोवर समुद्र है, इनका केलिवन 
हिमालय में स्थित नन्दन वन हैं, संस्कृत भाषा इसकी सेविका है, श्रीदेवी इसकी आज्ञाकारी है, सभी तीर्थ, सभी 
यन्त्र-त्त्र-मन्त्र सभी पीठ, सभी तत्व, सभी शब्द सभी भाषाएँ, सभी योग-तप, सभी नाद, सभी वर्ण इसमें समाये 
हुए हैं, यक्ष-गन्धवे किन्नर इसी की गरिमा गाते हैं, देवियाँ इसके आगे हाथ पसारती हैं । इस जगंजननी रूप से 
| अभिभूत श्री शंकराचार्य ने भारतीय चिन्तन की ऐसी पीठिका तैयार की है जो समस्त विश्व की हो सके । जिन 
| लोगों ने श्रुतियों का प्रामाण्य नहीं भी स्वीकार किया, उन्होंने भी शंकराचार्य द्वारा प्रतिपादित अद्वैत सिद्धान्त 
| को स्वीकारा । आचार्य शंकर के बाद जितने आचार्य हुए उन्होंने आचार्य शंकर द्वारा निमित पीठिका पर ही 
| अपने विचारों के भवन बनाये, आचार्य शंकर का प्रतिपक्ष ही उनके खण्डन-मण्डन का आधार बना। आचाय 
| शंकर ही वह उपमान हैं जिनसे दुसरे विशिष्ट या अलग होते हुए भी उसी में तुलनीय होते हैं । 
उन्होंने सवेमान्य की क्षमता की पहचान करायी और पूरी जाति में आत्मविश्वास जगाया कि उठो, 
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अपना उद्धार स्वयं करो, हमारे जैसे असंख्य लोग उनके सिर ऋणी रहेंगे ओर उनके माध्यम से भारत की 
अखण्ड ज्योति का दर्शन करके अन्धकार को नगण्य करते रहेंगे । 

वस्तुतः भारतीय एकता का आधार एक और ऐसी मातृदेवी की अवधारणा है, जो सबकी है और सब 
में है, अपनी समस्त सन्तानों को स्नेहपाश से बांधे रहती है और साथ ही अंकुश लगाये रहती है कि पारिवारिक 
एकता के भाव से कोई विच्छिन्न न हो, दूसरी ओर भारत अद्वैत है जो व्यक्ति के अतिक्रमण की संभावना 
उत्पन्न करता है, जिससे व्यक्ति सर्वात्मा में विलीन हो जाता है, प्रकाश की खोज करते-करते प्रकाश बन जाता 
है । भारत अग्नितत्व और सोमतत्व की समरसता है और इसे मूत्त॑ आकार आद्य शंकराचार्य ने दिया, उन्हें 
प्रणाम अपित करता हूं । 


आचार्य शंकर का राष्ट्रीय तथा सांस्कृतिक अवदान 
डा» उपेन्द्र ठाकुर, बोधगया 
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“ब्रह्म सत्यम्‌ जगन्मिथ्या, जीवो ब्रह्व नापर:”--इस अमर वाणी के साथ अद्वेत दर्शन का उद्घोष करनेवाले 
आदि शंकराचार्य का चाहे जिस रूप में मूल्यांकन किया जाय, वह मानव-इतिहास में सर्वश्रेष्ठ ज्ञानी, अदभत 
समन्वयवादी, साम्प्रदायिक एकता के अग्रदूत तथा अलौकिक जीवन-दशेन द्वारा राष्ट्रीय जीवन में एकरूपता 
लानेवाले राष्ट्रनिर्माता के रूप में हमारे समक्ष उपस्थित होते हैं--एक ऐसा कालजयी इतिहास-पुरुष जो न 
उनसे पहले कभी हुआ था और न अब सम्भवतः कभी होगा ही । बारह शताब्दियों की ऐतिहासिक उथलपुथल 
तथा चमत्कारी वैज्ञानिक अन्वेषण भी उनके दर्शन की सार्थकता को कम न कर सके । बुद्धिजीवियों, दार्शनिकों, 
वैज्ञानिकों तथा भारत के सामान्य नागरिकों के जीवन और विचारों पर आज भी उनका प्रभाव पुर्ववत्‌ है। सच 
तो यह्‌ क समय के प्रवाह के साथ उनके विचारों का प्रभाव भारत ही नहीं, विदेशों में भी उत्त रोत्तर बढ़ता 
गया है। 
दार्शनिक और भाषाविद्‌, निष्काम कमं एवं अदम्य सहिष्णुता के प्रतीक आचार्य शंकर ने मानव- 
समुदाय को सत्य से प्रेम, तर्क के प्रति सम्मान, तथा जीवन के चरम लक्ष्य की ओर अग्रसर होने को प्रेरिता. 
किया । अपने अकाट्य तर्को द्वारा उन्होंने समाज में व्याप्त अनेक निस्सार पुरानी मान्यताओं और कुरीतियों को | 
दूर कर उनके स्थान पर सारगभित विचारों को प्रतिपादित किया जो व्यावहारिक होते हुए भी पूणत: | 
अध्यात्मिक हैं । उन्होंने उपनिषद-म्रन्थो में प्रतिपादित, किन्तु सदियों से उपेक्षित, अजश्न ज्ञान-रश्मि को एक बार | 


“सामाजिक आदर्शवादी” कह सकते हैं। उनके दर्शन से सहमत न होनेवाले पण्डित भी इस बात को 
स्वीकार करते हैं कि विश्व की महान आत्माओं में आचार्य शंकर का उच्चतम स्थान हे । 

आचाय शंकर केसमय में भारत के समक्ष जो समस्याएँ थीं, ठीक वैसी ही समस्याओं: 
भी जूझना पड़ रहा है। समाज में सदियों से प्रचलित धार्मिक रीति-रिवाजों की शा 
हो चुकी थी, आत्मानुशासन तथा आत्मोन्नति की भावना तिरोहित-सी 
पाजेन मात्र रह गया था, और सामाजिक मान्यताओं का क्रमिक हास 
कपट तथा द्वैष-जन्य संघर्षो का बोलबाला था 
भारतीय ससि, या माकि, कय 
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अतीत के एश्वर्य को वतमान की गरिमा के साथ सम्बद्ध कर देता है। उन महान्‌ मनीषियों के विचारों में ऐसी 
शक्ति होती है जो राष्ट्रीय मस्तिष्क को, उसकी अखण्ड एकता को बिना किसी प्रकार का आघात पहुँचाये झक- 
झोर देती है । भगवान बुद्ध हों अथवा महावीर, लाओजे हों अथवा कन्फ्यूशियस, परमेजिद्स हों अथा इम्पो- 
दोकल्स, जरश्रूष्ट्र हों अथवा शंकर--सभी महाप्राणो ने सदियों से धर्म के नाम पर शोषित, जीवन से हारी- 
थकी मानवता को जीवन का एक नया सन्देश, एक नयी वाणी तथा नूतन मार्ग दिखाया और उनके अक्षय सन्देश 
आज भी विश्व के कोने-कोने में प्रतिध्वनित हो रहे हैं, पीड़ित मानवता के जर्जर, म्रियमाण जीवन में नूतन 
प्राण का संचार कर रहे हैं, उसे जीवन-पथ पर आगे बढ़ने की प्रेरणा दे रहे हैं। सच तो यह है कि आचार्य 
शंकर ने कोई नया सन्देश नहीं दिया, उन्होंने तो हिन्दू धर्म के उस परम्परागत वैभव का ही उपयोग किया 
जिसे उनसे पहले उपनिषद्‌-युग में जनक तथा याज्ञवल्क्य--जेसे महान्‌ दार्शनिकों ने किया था। 

उस युग का प्रधान उद्देश्य जीवन में सत्यान्वेषण था । गम्भीर साधना एवं चिन्तन के वाद उस युग का 
साधक सहसा अनुभव करता है : ईश्वर के वारे में हम जो कुछ कह सकते हैं वह नकारात्मक है--यह वह नहीं 
है, वह यह नहीं है : यह वही है और आत्मा का स्वरूप बोधगम्य नहीं है, इसे हम साधारण ज्ञान द्वारा नहीं जान 
सकते । यह एक ऐसा रहस्य या पहेली है जिसे सर्वप्रथम मिथिला के दार्शनिक चूड़ामणि याज्ञवल्क्य ने अपनी 
दार्शनिक पत्नी मैत्रेयी के साथ सम्भाषण के सिलसिले में प्रस्तुत किया था जो कालान्तर में वेदान्त-दर्शन का 
मुलमन्त्र बना और जिसके सवसे ओजस्वी व्याख्याकार तथा प्रचारक सातवीं-आठवीं सदी में आचार्य शंकर हुए । 
उन्होंने अपने “सूत्र भाष्य' (“शंकर भाष्य' अथवा ब्रह्मसुत्र-भाष्य”) में परम्परागत विभिन्न परम्पराओं, पुजा के 
बिभिन्न स्वरूपों तथा विभिन्न सिद्धान्तो को समन्वित कर हिन्दू धर्म को एक नया रूप दिया ।' शंकर-दर्शन का 
गम्भीरता से अध्ययन करने पर अध्येता की जीवन-शैली स्वतः परिवर्तित हो जाती है, कारण इसमें वह्‌ जीवनी- 
शक्ति है जो मनुष्य और मनुष्य के बीच का भेद मिटा देती है, जो घृणा द्वेष को समाप्त कर जीवन में चिरन्तन 
आनन्द का उद्रेक करती हे । उनके अद्वैत सिद्धान्त की छाया में सभी धर्मों के लिए एक-सा स्थान है, जहाँ आपसी 
टकराहट नहीं, एक-दूसरे के प्रति सद्भावना है। 
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{ क Ru be का जीवन परस्पर विरोधी तत्वों य प्रतीक है । जहाँ एक ओर वह महात्‌ दार्शनिक थे,वहीं 
ऱ्य लक्षण कवि भी, विद्वान्‌ मनीषि और गूढ़ साधक भी; रहस्यमय व्यक्तित्व और समाज-सुधा रक भी । उनका 
Fo मूल्यांकन करते समय, इन्हीं विविध गुणों के कारण, उनके विभिन्न रूप हमारे सामने आते हैं । युवावस्था में 
- > कोई उन्हें अदम्य बौद्धिक जिज्ञासाओं से उडेलित, हठी किन्तु निर्भीक ताकिक के रूप में देखता है तो दुसरा उन्हें 
एक सफल प्रतिभा-सम्पन्न राजनीतिज्ञ के रूप में जो सामान्य जन में एकता की भावना लाने का अथक प्रयास 
८ करता है । वहीं तीसरे व्यक्ति के लिए वह एक शान्त, गम्भीर दार्शनिक हैं जो जीवन तथा जगत के परस्पर- 
विरोधी तत्वों का विश्लेषण केर मानव-समाज को कल्याण का मागं दर्शाते हैं । और चौथा व्यक्ति उन्हें एक गूढ़ 
व्यक्तित्व क. में देखता है जो इस वात की घोषणा करता है कि “हम जितना जानते हैं उससे हम 
। म, शकर हमारे समक्ष परम्परागत विश्वास के रक्षक तथा आध्यात्मिक 
स पौराणिक युग की धामिक विलासिता के स्थान पर उपनिषद-युग 
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के गूढ़ सत्य को स्थापित करने की चेष्टा की । फलस्वरूप, उन्होंने एक ऐसे दर्शन (अद्वैत वेदान्त) तथा धर्म की 
सर्जना की जो बौद्धमत, मीमांसा तथा भक्ति-मार्ग की अपेक्षा अधिक सरल ढंग से सामान्य जनों की आध्या- 
त्मिक तथा नैतिक आवश्यकताओं की पूर्ति कर सके। उन्होंने वेद ब्राह्मण और उपनिषद ग्रन्थों से सत्य को 
ढूँढ़कर उसकी ठोस नींव पर अद्वैत दर्शन की गगन चुम्त्री भट्टालिका का निर्माण किया जिसका विस्तृत वर्णन 
उनके भाष्यों में मिलता है। “ब्रह्म” सम्बन्धी समस्त बिखरे धागों (परस्पर-विरोधी सिद्धान्तों) को एक सूत्र में 
पिरोकर उन्होंने यह सिद्ध कर दिया कि वास्तव में एक ही अनन्त सत्य है और मनुष्य अपनी साधना के द्वारा 
उस सत्य तक आसानी से पहुँच सकता है। 
शंकर के अनुसार मनुष्य को परमेश्वर से दान-स्वरूप तीन अमूल्य वस्तुएँ प्राप्त हुई हे---(1) मानव 
शरीर, (2) ब्रह्म-ज्ञान की पिपासा तथा (3) शिक्षक अथवा गुरु जो हमें अन्धकार से ज्योति की ओर ले जाते 
हैं । इन तीन वस्तुओं को पा जाने पर मुक्ति आसानी से मिल सकती है । सिर्फ ज्ञान ही हमारी रक्षा कर सकता 
है, सांसारिक बन्धनों से मुक्ति दिला सकता है, किन्तु ज्ञान के साथ पुण्य को आवश्यकता है । 
वेदान्त की सार-वस्तु है --ब्रह्म की प्राप्ति वह ब्रह्म जो अपने में पूर्ण रूप में हर जीव के भीतर वर्तमान 
है । जैसे सूर्य की रश्मि प्रत्येक ओस-कण में प्रतिबिम्बित होती है, ठीक उसी प्रकार यह ब्रह्म प्रत्येक जीवात्मा को 
हर क्षण प्रतिभासित करता रहता है। वह तो कण-कण में व्याप्त है और उसके लिए स्थान, काल और कार्य- 
कारण में कोई भेद नहीं । 
अब प्रश्‍न उठता है कि शंकर-दर्शन के बावजूद आज जब हम शंकराचार्य की 1200वीं जयन्ती मना 
रहे हें तो यही पाते हैं कि उनके असंख्य अनुयायियों में वह परिवर्तन नहीं हो सका हैँ। जो अपेक्षित था। 
वास्तव में शंकर-दर्शन के अध्ययन के लिए एक विशेष प्रकार का नैतिक अनुशासन चाहिए जिसका 
इसयुग में सर्वथा अभाव है। उसका सम्पूर्ण आनन्द लेने के लिए उनकी शिक्षाओं की तह्‌ में जाना 
होगा । अपने ग्रन्थ, विवेक-चूड़ामणि के प्रारम्भ में शंकर कहते हैं कि इस दर्शन का अध्ययन वैसे ही 
जिज्ञासुओं को करना चाहिए जिन्होंने बाह्य इच्दिय-ज्ञान से प्राप्त आनन्द के क्षणिक स्वरूप का अनुभव किया 
है। तात्पर्य यह कि दर्शन का उद्देश्य अन्तनिहित परमानन्द के मुल में जाना है जो चिरन्तन है, अक्षय है। किन्तु, 
इस प्रकार का दार्शनिक ज्ञान प्राप्त करने के लिए एक विशेष मन:स्थिति चाहिए जो शंकर-दर्शन से सहज प्राप्य 
है। उसके दर्शन का साधारण ज्ञान भी किसी भी जिज्ञासु को अपने जीवन के अन्तिम चरण में उस अलौकिक 
आनन्द की प्राप्ति करा सकता है । 
मनुष्य जीवन के चरम लक्ष्य-ब्रह्म अथवा मुक्ति की प्राप्ति के लिए शंकराचार्य ने बहुत ही ठोस, तकं- 
युक्त दार्शनिक आधार प्रस्तुत किया है और यही कारण है कि उनका दशंन सार्वभौम है जो किसी सिद्धान्त 
विशेष अथवा पूर्वाग्रह से प्रतिबद्ध नहीं है । शंकर के अनुसार, यदि आप में दृढ़ इच्छा-शक्ति है, तो आप उस 
मार्ग पर चलकर अपने लक्ष्य तक पहुँच सकते हैं जिस पर चलकर अनेक साधक जीव-मुक्त हो चुके हें । लेकिन 
यह मार्ग अत्यन्त दुरूह है, यह तो तलवार की धार पर चलने के समान है। इस बात से कोई अस्वीकार नहीं 
कर सकता कि सभी विद्याओं में ब्रह्म विद्या सबसे कठिन है । अदम्य आकांक्षा, घोर साधना तथा समर्पण-भाव से 
ही कोई भी व्यक्ति इस लक्ष्य तक पहुँच सकता है, और इस दिशा में किये गये प्रयास कभी विफल नहीं होते : 
शंकर की ऐसी मान्यता है कि श्रुति अथवा दैवी अनुभूति का त्क से कोई विरोध नही, वह तकं से परे है, बौद्धिक 
अनुमान पर आधारित कोई भी वस्तु स्थायी नहीं हो सकती, उसमें परिवर्तन होगा ही । 
जैसाकि हम जानते हैं, वेदान्त-दशेन का आधार बादरायण का 'ब्नह्मसुत्र है जिसे उपनिषदों के परस्पर- 
विरोधी विचारों में सामंजस्य लाने के उद्देश्य से लिखा गया था । उपनिषदों की शिक्षाओ के सम्बन्ध मे विद्वानों 
में मतभेद था। कुछ लोगों के अनुसार उपनिषद्‌ की शिक्षाओं में संगति नहीं है, कारण जिस बात की शिक्षा 
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एक उपनिषद्‌ में दी गयी है, दुसरे उपनिषद्‌ में उसका खण्डन किया गया है । कुछ उसमें 'एकवाद ("त 
की शिक्षा पाते हैं, तो कुछ द्वैतवाद' (4७2७/१) की । इन्हीं विरोधी तत्वों को ET के की दृष्टि से 
ब्रहा-सुत्र की रचना की गयी जिसमें बादरायण ने समस्त उपनिष दों में एक 'मत की ही ता बतायी 
उनके अनुसार उपनिषदों को ठीक से न समझने के कारण ही ऐसी विषमता दिखायी पड़ती है । इस ग्रन्थ क 
भ्रह्म-सुत्र' इसलिए कहा गया कि इसमें ब्रह्म-सिद्धान्त की व्याख्या हे । इसे वेदान्त-ठुत् pie , कारण ब्रह्म- 
सूत्र से ही वेदान्त-दर्शन पल्लवित और प्रस्फुटित हुआ है। इसके अतिरिक्त इसे झारीहिक-सूत्र, शारीरिक- 
मीमांसा तथा उत्तर-मीमांसा के नाम से भी पुकारा जाता है। इसके चार अध्यायों में ब्रह्म विषयक विचार, फिर 
तके द्वारा उसका पुष्टिकरण तथा विरोधी दर्शनों का खण्डन, साधना से सम्बन्धित सूत्रों तथा मुक्ति के परिणामों 
की व्याख्या की गयी हे । 
ब्रह्मसूत्र के संक्षिप्त किन्तु अत्यन्त दुर्बोध होने के कारण विद्वानों में नाना प्रकार की शंकाएँ उपस्थित 
होती रहीं और उन्हीं शंकाओं के समाधानार्थ विद्वानों ने इस पर अलग-अलग भाष्य लिखे और अपने मत की 
पुष्टि के निमित वेद और उपनिषद्‌ में वाणत विचारों की चर्चा की । फलस्वरूप जितने भाष्यकार हुए उतने ही 
सम्प्रदायो का भी विकास हुआ । शंकर, रामानुज, मध्वाचार्य, वल्लभाचार्य, निम्वार्क आदि वेदान्त-दर्शन के 
विभिन्न सम्प्रदायों के प्रवर्तक बने जिनमें चार सम्प्रदाय--अद्वैतवाद, विशिष्टाद्वेतवाद, देतवाद, तथा द्वैतादवैत--- 
प्रमुख हुए । शंकर अद्वेतवाद के प्रवर्तक हे, रामानुज विशिष्टाद्वैतवाद के, मध्वाचार्य द्वेतवाद के तथा निम्बार्का- 
चायेद्वेताहेत के । 
ब्रह्म और जीव में क्‍या सम्बन्ध है, वेदान्त-दर्शन का यही प्रमुख प्राण है जिसके विभिन्न उत्तर दिये गये 
हैं और यही विभिन्नता विभिन्न सम्प्रदायो के जन्म का कारण वनी ! किन्तु इनमें सबसे प्रधान शंकर का अद्वैत- 
दर्शन माना जाता है, कारण अपनी प्रच्छन्न आलोचनात्मक तकं-शक्ति तथा सृजनात्मक प्रतिभा से इस प्रश्‍न पर 
विचार कर उन्होंने जो मत प्रतिपादित किया वह सावंभौम है और सारे विरोधी तत्वों को आत्मसात्‌ कर लेता 
है ।। उनकी इस अतुलनीय उपलब्धि की सराहना विश्व के सारे विचारकों ने एक स्वर से की है । स्पीनोजा हों 
अथवा ब्रैडले, अरविन्द हों अथवा विवेकानन्द--सभी इस दर्शन से किसी-न-किसी रूप में प्रभावित हैं । इसमें 
जरा भी सन्देह नहीं कि विश्व-दर्शन--क्षितिज पर शंकर-अद्वे तवाद जाज्वल्यमान नक्षत्र की भाँति सदा-सर्वदा 
आलोकित रहेगा। राधाकृष्णन के शब्दों में “उनका दर्शन सम्पूर्ण रूप में उपस्थित है जिसमें न किसी पूर्व की 
आवश्यकता हैँ, ओर न किसी अपर की ।'''चाहे हम सहमत हों अथवा नहीं, उनके मस्तिष्क का प्रकाश हमें 
प्रकाशित किये बिना नहीं छोड़ता । चाल्स इलियट के अनुसार “शंकर का दर्शन संगीत पुणेता तथा गम्भीरता 
में प्रथम स्थान रख॑ता है।' 
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शंकर ने विश्व को पूर्णतः सत्य नहीं माना है। उनके अनुसार ब्रह्म ही एक मात्र सत्य है, शेष सभी 
वस्तुएँ ईश्वर, जीव, जगत, प्रपंच हैँ । शंकर वेदान्त के अनुसार परमार्थं में एक ही ब्रह्म तल कूटस्थ नित्य पदार्थ 
है। इसके अतिरिक्त जो चराचरात्मक जगत प्रतीयमान हो रहा है, वह माया का ही विलास है, अर्थात्‌ अविधा 
का ही परिणाम है । जैसे, शक्ति रजत-रूप से भासित होती है और रज्जु सपे-रूप से, वैसे ब्रहम भी प्रपंच-रूप से 
भासित होता है, इसी को अभ्यास अथवा विवतं कहते हैं । जिस प्रकार शक्ति और रज्जु का ज्ञान हो जाने पर 
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रजत और सर्प का भान विलकुल नहीं रह जाता, ठीक उसी प्रकार ब्रह्म का साक्षात्कार हो जाने पर प्रपंच का 
मान नहीं रहता । जिस प्रकार जादूगर अपने जादू से एक सिक्के को अनेक सिक्कों में परिवर्तित कर देता ठ 
बीज से वृक्ष पैदा कर देता है, फल-फूल उगाता है, उसी प्रकार ब्रह्म माया की शक्ति के द्वारा विश्व का प्रदर्शन 
करता है। जिस प्रकार जादूगर अपने जादू से स्वयं प्रभावित नहीं होता, ठीक उसी प्रकार ब्रह्म भी माया से 
प्रभावित नहीं होता । तात्पर्य यह कि ब्रह्म ही आत्मा है । शंकर मत में जीवात्मा और परमात्मा एक ही पदार्थ 
हैं, इनमें भेद नहीं है । भेद की जो प्रतीति होती है, वह वास्तव में उपाधिकृत है । और व्यवहार में ही भेद की 
प्रतीति होने से व्यावहारिक ही भेद है । परमार्थ में दोनों एक ही हैं। ब्रह्मविद्‌ ब्रह्मव भवति’, 'अयमात्मा ब्रह्म”, 
'तत्त्वमसि'--आदि अनेक श्र्‌ तियाँ हैं जिनसे अद्वैतवाद का सिद्धान्त सिद्ध होता है । ये श्र तियाँ भी इसमें प्रमाण- 
रूप से विद्यमान हैं ।? 

शंकर के विश्व-सम्बन्धी विचार भौर पाश्‍चात्य दार्शनिक ब्रैडले के विश्व-सम्बन्धी विचारों में साम्य है । 
शंकर ने विश्व को ब्रह्म का 'विवते' माना है और ब्रैडले भी विश्व को ब्रह्मा का 'आभास'(95९१19106) मानते 
हैं । दोनो के दर्शन में विश्व का स्थान समान है । चूँकि बौद्ध दर्शन की भाँति शंकर ने भी विश्व को अनित्य और 
असत्य' माना है, इसीलिए कुछ विद्वानों ने उन्हें प्रच्छन्न बौद्ध कहा है। सच तो यह है कि शंकर के दर्शन में विश्व 
को व्याख्या कुछ इस प्रकार हुई है कि कुछ लोगों ने भ्रमवश यह मान लिया है कि शंकर विश्व को पूर्णतः असत्य 
मानते हैं । ऐसा मानना सर्वथा भ्रामक है। 'असत्य' (४7०21) उसे कहते हैं जो 'असत्‌' (non-existent) है । 
इसके विपरीत विश्व का अस्तित्व है, वह दृश्य है, तो फिर यह प्रश्‍न उठता है कि क्या वह सत्य है ? सत्य बह है 
जो त्रिकाल में विद्यमान रहता है, उसका बिरोध न तो अनुभूति से होता है और न तकं से ही। विरोध होने की 
क्षमता उसमें नहीं होती और इस दृष्टि से ब्रह्म ही एक मात्र सत्य है, कारण वह त्रिकाल-अबाधित सत्ता है। 
जगत को सत्य और असत्य नहीं कहा जा सकता, कारण यह परस्पर-विरोधी है । इसलिए शंकर ने जगत को 
अनिवंचनीय कहा है और जगत की अनिवंचनीयता से विश्व की असत्यता प्रमाणित नहीं होती । दूसरे शब्दों में 
शंकर विश्व को अनित्य नहीं मानते और उन्होंने स्वयं बोद्धमत के विज्ञानवाद की आलोचना इसीलिए की है 
कि बौद्ध जगत को असत्य मानते ! 

वास्तविकता तो यह है कि शंकर के अद्वैत वेदान्त में वौद्धमत के सारे मूलभूत सिद्धान्त अन्तर्निहित हैं। 
यदि बौद्धमत में अध्यात्मवाद का समर्थन खोजना हो तो उसे शंकर-मत में देखा जा सकता है। यदि बौद्धमत 
उसी रूप में रहता जैसा भगवान्‌ बुद्ध चाहते थे, यदि वह आत्मतत्व-ज्ञान सम्बन्धी विवाद में नहीं पढ़कर मात्र 
चार आये सत्य तथा अष्टांग मार्ग का ही प्रचार-प्रसार करता तो संभवत: आचाय शंकर की आवश्यकता नहीं 
होती ! किन्तु, जब तथागत के उपदेशों के विरुद्ध तथा उनके निर्देशन के अभाव में, उनके अनुयायी अध्यात्म 
विज्ञान के जाल में उलझकर बौद्धिक तथा आध्यात्मिक अराकता के शिकार हो गये तो शंकर भारतीय अध्यात्म 
मंच पर अवतरित हुए ओर मानवता को अवत वेदान्त जैसी अमूल्य निधि देकर उन्होंने उसकी रक्षा की । धिबोत 
के शब्दों में ?” 2 

“Jt is, from a purely philosophical point of view, and apart from all theological 
considerations, the most important one Whith has Tisen on Indian soil: neither 
those froms of the Vedanta which diverge from the view represented by Shankara not. 


1. विस्तृत विवरण के लिए द्रष्टव्य : राधाकृष्णन्‌, इडिष्यन फ़िलासफ़ो, भाग 2; रंगनाथ पाठक, षड्दशंन- 


रहस्य पु० 269-375 । EF | 
2. विस्तृत विवरण के लिए द्रष्टव्य : 'एण्डमण्ड होम्स, दि क्रीड ऑफ़ बुद्ध, पू० 64। 
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any of the non Vedantic systems canbe compared with the so-called Orthodox Vedanta 
in boldness, depth and subtlety of speculation”! 

कर्म में भी शंकर का विश्वास था और कमं विश्व में ही रहकर किया जाता है। कर्म के प्रति शंकर की 
आस्था का सबसे बड़ा दृष्टान्त यह है कि यद्यपि उन्होंने बाल्यावस्था में ही संन्यास ले लिया था, फिर भी अपनी 
माता की मृत्यु के बाद उन्होंने संन्यास-परम्परा के विपरीत, एक गृहस्थ की भाँति, उनकी विधिवत्‌ श्राद्ध-क्रिया 
सम्पन्त भी ।2 राधाकृष्णन के शब्दों में “जीवन-मुक्ति का सिद्धान्त, कर्म-मुक्ति का सिद्धान्त, मूल्यों की भिन्नता 
में विश्वास, धर्म और अधर्म में विश्वास, मोक्ष-प्राप्ति की संभावना जो विश्व की अनुभूतियों द्वारा संभव है, 
प्रमाणित करती है कि आभास में सत्यता निहित है ।” उपरोक्त विवेचन से यह स्पष्ट है कि शंकर विश्‍व को 
असत्य नहीं मानते, कारण विश्व का आधार ब्रह्म है और उसकी यथार्थता ही जगत का आधार है । 

शंकर के दर्शन में धम और नैतिकता का भी महत्वपूर्ण स्थान है । उसमें नैतिकता और धर्म का वही 
स्थान है जो ईश्वर, जगत और सृष्टि का है। व्यावहारिक दृष्टिकोण से उन्होंने धर्म और नैतिकता--दोनों को 
सत्य माना है । परमाथिक दृष्टिकोण से नैतिकता और धर्म की असत्यता अवश्य विदित होती है, किन्तु जो 
सांसारिक व्यक्ति हैं, बन्धन-ग्रस्त हैं, उनके लिए व्यावहारिक दृष्टिकोण से सत्य होने वाली वस्तुएं पुर्णत: यथार्थ 
हं । आछनिक युग के मनुष्यों के लिए तो शाङ्कर-मत और भी महत्वपूर्ण है, कारण उन्होंने धर्म को विवेक और 
तकं को कसोटी पर कसकर एक ऐसा स्वरूप दिया है जिसमें अन्धानुकरण का कोई स्थान नहीं । धर्म उनके 
अनुसार व्यक्ति की जीवन-शैली है जो उसे जीव और ब्रह्म के तादात्म्य से उत्पन्न आनन्दानुभूति के फलस्वरूप 
निर्भीकता और शान्ति देती है । भय तो वहाँ उत्पन्न होता है जहाँ द्विधी-भाव है । “तत त्वं असि”--इन शब्दों 
में नीति का अद्भुत समन्वय है । सच्चा अद्वैतवादी न्यायी और ईमानदार होता है, न्याय की 
रक्षा के लिए वह्‌ किसी बात से नहीं डरता । उसका यह दृढ़ विश्वास है कि दसरों में 
असीम शान्ति का अनुभव होता है, कारण ऐसे अहम से परे जीवन्मुक्त महात्मा A Et 
जीते हैं--'सर्वभूत हिते रता:।' इसी लिए शंकर म की परे सुः क हात समस्त जीवों के कल्याणार्थ 
जोर देते हैं कि उसे स्वाथे एवं अहम्‌ भावना का दमन कर मम र मी के हैं और इस बात पर 
तानाम गयी द व से अपना कर्म करना चाहिए, जिसकी 


र Ee Sa जो असत्य से पुणं है। उत्तम भविष्य की ओर ले जाने वाले कर्म कल्याण का ही 
मं हँ अं ठ जन कर्मा स हम अधम भविष्य की ओर जाते हैं, वे पाप-कर्म हैं । आधुनिक युग में भी यही 
माच्यताएँ भारतीय संस्कृति के मुलभूत सिद्धान्त हैं। उसका परम लक्ष्य हमा 


वस्था की स्थिति हे जिसमें अज्ञान-जन्य द्वौत का अन्त होता है । 


1. इण्ट्रोडकशन टू दि वेदान्त सुत्र', पृ० ४10; “इष्टनल वे हि ह 
£ 5 é f नल व्ल्यूः ज़ फ़ार एच १ 
विद्या भवन प्रकाशन, बम्बई) । यू ए चेंजिंग सोसाइटी” भाग 3 (भारतीय 
2. परमहंस योगानन्द, “दि मॉटोबायोग्राफ़ी ऑफ़ ए योगी पृ० 126-27 । 
3. राधाकृष्णन्‌, उपरिवत्‌, भाग 2, पृ० 582 | 


1. “भवन्स जनेल', भाग 34, संख्या 18, पृ० 69 । 
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अपने गीता रहस्य' के प्राक्कथन में भी शंकर ने इस बात को दुहराया है कि वह इस ग्रंथ का प्रणयन 
इसलिए कर रहे हैं कि लोगों के मस्तिष्क में गीता के वास्तविक महत्व के सम्बन्ध में जो भ्रान्त धारणाएं हैं 
उनका निराकरण हो जाय । शंकर की सबसे बड़ी विशेषता यह है कि उन्होंने अपनी रचनाओं में विभिन्न 
सम्प्रदायो की मनःस्थिति तथा स्वभाव-जन्य अन्तर को ध्यान में रखा है । वह इस बात को अच्छी तरह जानते 
थे कि निगूढ़ निर्गुण ब्रह्म को ओर कम ही लोगों का झुकाव होगा, कारण अधिकाँश लोग “व्यक्तिगत ईश्वर” 
को चाहते हैं। यही कारण है कि उन्होंने उपनिषदों को मथकर “निर्गुण विद्या' और 'सगुण विद्या' का स्वरूप 
लोगों के समक्ष रखा । विवेकचू ड्रामणि में तो उन्होंने मोक्ष-प्राप्ति का सर्वोत्तम साधन भक्ति को ही माना हैं : 
“मोक्ष-साधन सांग्रयायाम्‌ भक्तिरेव गरीयसे `` ` 'स्वरूपानु संधानम्‌ भक्तिरिव्यभिधीतते ।” 

वेद में रुचि रखने वालों के लिए विवेक-चूड़ामणि सर्वाधिक महत्वपूर्ण ग्रन्थ हे वेदान्त-दर्शन से 
सम्बन्धित विभिन्न विषयों पर उन्होंने कुल मिलाकर 1,25,000 (एक लाख पच्चीस हजार) श्लोकों की 
रचना की, और 'यज्ञ-गोविन्दम्‌' उनकी अंतिम रचना है जिसमें उन्होंने समर्पण-भाव से ईश्वर की भक्ति का 
उपदेश दिया है: “गोविन्द को भजो, उनकी स्तुति करो, उनका नाम लो, उनकी शरण में जाओ ! ओ 
मूढ़मति । समय बीतता जा रहा है, मृत्यु दरवाजा खटखटा रही है। न तो पाण्डितत्यपू्ण वक्तूता और न 
व्याकरण ही मृत्यु के समय तुम्हारी रक्षा कर सकता है। इसलिए ईश्वर की शरण में जाओ ।” कहते हैं, जब 
अपनी दिग्विजय-यात्रा के सिलसिले में वह कश्मीर में थे तो देवी सरस्वती न उनके पाण्डित्य से प्रसन्न होकर 
उन्हें दर्शन दिये और 'जगदूगुरु' की उपाधि से विभूषित किया । 

IV 


प्रचलित जनश्रुति के अनुसार जगद्गुरु शंकराचार्य भगवान शिव के अवतार थे। यद्यपि इसकी सत्यता के 
सम्बन्ध में कुछ कहना कठिन है, फिर भी महज आठ वर्षो की उम्र में संन्यास लेना, बत्तीस वर्षों की आयु में 
शरीर छोड़ देना और इसी छोटी अवधि में अपने अभूतपूर्व पाण्डित्य, अनिवर्चनीय ज्ञान तथा अलोकिक कार्य- 
कलापों द्वारा विशव को चकित कर देना--यह किसी साधारण मनुष्य से संभव नहीं था, कोई अवतारी पुरुष ही 
ऐसा कर सकता था जो सदियों बाद किसी विशेष उद्देश्य को पुरा करने इस पृथ्वी पर आता है । शंकराचायें एक 
ऐसे ही महाप्राण थे जिन्हें पाकर इतिहास धन्य हो जाता है। 

आदि शंकराचार्य के काल-निर्णय के सम्बन्ध में विद्वानों में मतभेद है । उनको जन्मतिथि से सम्बन्धित 
परम्परागत तथा आधुनिक मतों में लगभग तेरह सौ वर्षों का अन्तर है। माधव विद्यारण्य (माधवाचायं)-कृत 
शंकर-दिग्विजय में उनकी जन्म-तिथि 509 ई० पूर्व मानी गयी है जबकि आधुनिक विद्वान्‌ इसे 788 ई० 
(आठवीं सदी का चतुर्थंचरण) मानते हैं । मूल संस्कृत से अंग्रेजी में शंकर-दिग्विजय का ख्पान्तर करने वाले 
स्वामी तपस्यानन्द (श्री रामकृष्ण आश्रम) के अनुसार शंकर की जन्म-तिधि के सम्बन्ध में विद्वानों में मतभेद 
महज 'विद्वतापूर्ण अज्ञान' के कारण है । वह उनकी जन्मतिथि पांचवी और सातवीं शताब्दियों के बीच मानते 
हैँ । उन्होंने आधुनिक मत (788 ई०-820 ई०) को आलोचना करते हुए प्रसिद्ध दार्शनिक एस० र एन० दास 
गुप्ता, सर्वपल्ली राधाकृष्णन्‌ तथा अन्य पाश्चात्य विद्वानों पर यह आरोप लगाया है कि इन्होंने पाश्‍चात्य 
्राच्यविद्‌ मैक्समूलर के मत का अन्धानुकरण कर शंकर के प्रति अन्याय किया i 
किन्तु, स्वामीजी ने भी अपने मत की पुष्टि में कोई ठोस प्रमाण नहीं द्या है यदि ऐतिहासिक दृष्टि- 
कोण से इन विभिन्न मतों की समीक्षा की जाय तो यह स्पष्ट हो जायेगा कि शंकराचाय निश्चय ही सातवीं- 
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आठवीं सदी के बीच हुए थे । शंकर-दिग्विजय से यह स्पष्ट है कि अपनी भारत-यात्रा के क्रम क उनकी भेंट 
मिथिला के स्वनामधन्य दार्शनिक कुमारिल भट्ट तथा मंडन मिश्र (सुरेश्‍वराचार्य) से हुई थी । मंडन मिश्र 
कुमारिल के 'भगिनी-पुत्र' थे। कुमारिल सातवीं सदी में हुए थे और प्रसिद्ध बौद्ध भ नैयायिक धर्मकीति के सम- 
कालीन थे।* ऐसा कहा जाता है कि जिस समय शंकराचार्य से उनका शास्त्रार्थ हुआ था, वह काफी वृद्ध हो 
चुके थे जबकि शंकर उस समय युवावस्था में थे । गंगानाथ झा,१ एस० कुप्पुस्वामी,* पी० वी० कणे तथा अन्य । 
विद्वान 'मंडन-सुरेश्वर-समीकरण' को नहीं मानते और 615 ई०--695 ई० अथवा 690 ई०--710 ई० 
के बीच मंडन मिश्र का समय मानते हैं । दूसरे शब्दों क कुमारिल, मंडन और शंकर समालीन थे और शंकर का 
समय निश्चित रूप से सातवीं सदी के अंतिम चरण और आठवीं सदी के प्रथम चरण के बीच रहा | 


होगा 1? 

आश्चर्य तो यह है कि जहाँ एक ओर शंकर की जन्म-तिथि के सम्बन्ध में विद्वानों में सहमति नहीं है, | 
वहीं दूसरी ओर वे इस बात से पूर्ण सहमत हैं कि ये बत्तीस वषे की अल्पायु में ही इस लोक से चल बसे थे। 
ये बत्तीस वर्ष क्या ये, राष्ट्र की श्रेष्ठतम बौद्धिक तथा आध्यात्मिक उपलब्धियों के वर्ष थे जिसकी अमिट छाप 
भारत के सांस्कृतिक इतिहास के हर पृष्ठ पर अंकित है। अद्वैत वेदान्त अथवा केवलाद् त, सत्‌-चित्‌-आनन्द, | 
ज्ञान-योग--ये सब हमारी अक्षय सांस्कृतिक निथियां हैं । आज जब विज्ञान पदार्थ की यथार्थता से जूझ रहा | 
है तो उसे शंकर के दर्शन तथा भारत के प्राचीन मनीषियों की आत्मानुभूतियों में विस्मयकारी चिरन्तन सत्य 
का अनुभव हो रहा है। । 


V 


शंकर का जन्म दक्षिण भारत के केरलःस्थित कलादी गाँव में हुआ था। पिता कां नाम था शिवगुरु तथा माता 
का नाम आयंम्वा । तीन वषं की उम्र में ही पिता का देहान्त हो गया ।* उपनयन के बाद नर्मदा नदी के किनारे | 
वह गुर गोविन्द भगवद्पाद की शरण में जाकर विद्याध्यन करने लगे। गुरु गोविन्द श्री गौड़पाद के शिष्य थे । 
गोविन्द भगवद्पाद की महान योगी थे। उन्होने शंकर को, संन्यास तथा ब्रह्मविद्या की शिक्षा दी। उनकी 
असाधारण प्रतिभा से कभी-कभी उनके गुरु भी चकित हो जाते थे। माधव विद्यारण्य के अनुसार, वेद के ज्ञान 
में वह ब्रह्म की तरह थे, वेदांग में गार्ग्यं की भांति, धमंशास्त्र में वृहस्पति की भांति मीमांसा में जैमिनी की 
भांति तथा दर्शन में बादरायण की भांति ।9 गुरु के आदेश से ही शंकर ने विष्णुसहसुनाम पर अपना भाष्य 


| ? व र्णा के ba इष्टव्य उपेन्द्र ठाकुर, जैनिउम ऐण्ड बुद्धिम इन मिथिला, अध्याय प० 61 
* उपद्ध ठाकुर, उपरिवत, पृऽ 61-62 और हिस्ट्री ऑफ मिथिला, पृ० 8-11; गंगानाथ झा, पूर्व मीमांसा 


इन इट्स सोसेजञ, पृ० 15-19; राहुल सांस्क्रत्यायन 

NS क i , बौद्धचर्या, पृ० 11-12; 

ह्री ऑफ इण्डियन फ़िलांसफ़ी, भाग 1 0 oe: ¦ एस० एन० दासगुप्ता, 
पुर्व मीमांसा, पृ०21 और आगे । 
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लिखा । कुछ विद्वानों के अनुसार उन्होंने यह भाष्य बहुत बाद में बदरीनाथ में लिखा था।' गुरु गोविन्द 
भगवत्पाद ने शंकर को वाराणसी जाने का आदेश देकर स्वयं समाधि ले ली । 
वाराणसी में उनके प्रथम शिष्य पद्मपाद (विष्णु शर्मा) हुए जो संन्यास लेने के बाद सनन्दन के नाम से 
विख्यात हुए । वहीं उनके दो और शिष्य हुए--हस्तामलक और तोतकाचार्य । कहते हैं, वाराणसी में ही शंकर 
का विश्वनाथ मंदिर जाते समय चांडाल के रूप में भगवान्‌ शिव से विवाद हुआ था और उनके दर्शन से अभिभूत 
होकर उन्होंने मनीषपंचकम की रचना की थी । भगवान्‌ शिव ने उनके सामने प्रकट होकर ब्रह्मसूत्र पर भाष्य 
लिखने के लिए कहा ताकि तर्क तथा धमंग्रंथो के सहारे युग-युग से लोगों में व्याप्त धाराणाओं को मिटाया जा 
सके । 
वाराणसी से चलकर शंकर बदरीनाथ पहुँचे जहाँ उन्होंने बड़े-बड़े साधकों ओर मनीषियों से षड्-दशेन 
तथा वेदों के सम्बन्ध में शास्त्रार्थं किया और वाद में दस उपनिषदों? पर अपने विलक्षण भाष्य लिखे जिनमें 
पहली बार 'आत्मा' सम्बन्धी सभी सिद्धान्तों की विशद विवेचना की गयी है । इसके बाद ही उन्होंने भगवदु- 
गीता, विष्णु सहस्रनाम, उपदेशसाहस्री आदि अनेक ग्रन्थों की रचना की । कहते हैं, यही पर एक दिन संध्या- 
काल अपने शिष्यों को ब्रह्मसूत्र पर प्रवचन देने के बाद उनकी भेंट व्यास (वेदव्यास) से हुई जो महाविष्णु के 
अवतार माने जाते हैं । इस समय उनकी उम्र बारह वर्ष की थी। 
किन्तु नेपाली वृत्तान्त में शंकर की काशी-यात्रा का कोई उल्लेख नहीं है । इसके अनुसार उन्होंने चार 
वर्ष (12 से 16 वर्ष की उम्र तक) बदरीनाथ में बिताये और वहीं उन्हें 120 वर्षीय गौड़पाद के दर्शन हुए 
और ब्रह्मसूत्र सम्बन्धी कुछ शंकाओं का उनके द्वारा समाधान कराने के बाद प्रस्थानचय की रचना के अतिरिक्‍त 
माण्डक्योपनिषद पर गौड़पाद की कारिका पर भी भाष्य लिखा । माधवीय के अतिरिक्त प्रायः सभी ग्रन्थ से 
इस बात से सहमत हैं कि शंकर ने 16 (सोलह) वर्षे की अवस्था में ये सारे भाष्य लिखे । 
जैसा कि ऊपर संकेत किया जा चुका है कि इस महान अद्वैतवादी के जीवन की सर्वाधिक महत्वपूर्ण 
घटना मिथिला के उद्भट मीमांसक स्वनामधन्य मण्डन मिश्र से शास्त्रार्थं है, जिसके सम्बन्ध में तरह-तरह को 
किंबदस्तियां प्रचलित हैं । मण्डल मिश्र बैदिक कर्मकाण्ड (मीमांसा) के अधिकारी विद्वान्‌ थे जिनका लोहा 
समस्त उत्तर भारत के विद्वान्‌ मानते थे । अतः, उन्हें शास्त्राथ मे पराजित किये बिना कोई भी दार्शनिक समस्त 
भारत में मान्य नहीं हो सकता था । हिमालय छोड़कर शंकर जब देश की यात्रा पर चले तो सर्बप्रथम वह पूर्वे- 
मीमांसा के अनन्य मैथिल विद्वान्‌ कुमारिल भट्ट से मिले । मिलने के दो उद्देश्य थे--(1) कुमारिल 
भटट को अद्वैत की सत्यता सिद्ध कर, अपना अनुवादी बनाना और (2) अपने ब्रह्मसूत्र भाष्य (सुत्र भाष्य) 
पर उनसे विवेचनात्मक वात्तिक लिखवाना। किन्तु, उस समय कुमारिल भट्ट, गुरू-द्रोह के प्रायश्चित स्वरूप- 
प्रयाग में आत्म-दाह कर रहे थे । अतः उन्होंने शंकर को निर्देश दिया कि वह्‌ मण्डल मिश्र (विश्वरूप) से इस 


कार्य के लिए मिलें । इस समय वह 18 वर्ष के थे। Fe किए 5 
शंकर मण्डन शास्त्राथे भारतीय दर्शन के इतिहास का एक गौरवपूर्ण अध्याय है । दो उद्भट दाशंत्तिकों 
का मिलन, वेदों में आख्यायित यहाँ कर्मकाण्ड आदि विषयों पर शास्त्रार्थ और उस युग की महान विदुषी 


सरस्वती (मण्डन मिश्र की पत्नी) द्वारा उसकी मध्यस्थता, मण्डन की पराजय और उनके द्वारा शंकराचाय का 


1. विस्तृत वर्णन के लिए द्रष्टव्य : जगद्गुरु चन्द्रशेखरेन्द्र सरस्वती (राँची कामाकोटि पीठ)--कृत आदि शंकर 
एण्ड हिज्ञ टाइम्स, भारतीय विद्या भवन प्रकाशन; भवन जर्नेल, भाग 34, संख्या 18, 1988 पृ० 75 
2. ये उपनिषद्‌ है ईश, केन, कठ, प्रश्‍न, मुंडक, ऐतरेय, तैतिरीय, छान्योग्य तथा बृहदारण्यक । 


3. उपेन्द्र ठाकुर, जैतिउम एण्ड बुद्धिज्स, अध्याय 2 
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नेतृत्व स्वीकार, शंकर भाष्य पर उनके द्वारा टीका” (भाष्य) और तत्पश्चात्‌ उत्तर भारत के मीमांसकों और 
नैयायिकों द्वारा शंकर की सावंभोमता स्वीकार भारत के सांस्कृतिक इतिहास की एक अविस्मरणीय घटना है। 
और, इस घटना के बाद ही अद्वैत मत का विजय-ध्वज सारे भारत में फहराया जो आज विश्व के दार्शनिकों का 
सर्वाधिक आकर्षण है केन्द्र 11 

इसके बाद अपने जीवन के शेष 14 वर्षो में शंकर ने तीन बार समस्त भारत की यात्रा की यह यात्रा 
सांस्कृतिक अखण्डता राजनीतिक एकता तथा साम्प्रदायिक सद्भावना की यात्रा थी जिसके पीछे समस्त देश को 
एकता के सुत्र में बांधने का प्रयास था । उनके उपदेशों में घृणा, द्वेष और जाति भेद का कोई रथान नहीं | वह 
तो एक ब्रह्म को मानते हैं जो सभी जीव-जन्तुओ और कण-कण में व्याप्त है। 

शंकर की दिग्विजय (भारत की चारों दिशाओं में उनकी आध्यात्मिक विजय की कथा) से सम्बन्धित 
जितने ग्रन्थ हैं, उनमें उन स्थानों की सूची में थोड़ा अन्तर है, जहाँ उन्होंने भ्रमण किया था । अधिकांश विद्वान 
इस बात से सहमत हैं कि वह कलादी, शर गेरी, गोवणे, तिरूपति, कालाहस्ति, श्रीरंगम्‌, चिदम्बरम्‌ रामेश्वरम्‌, 
श्रीशैलम्‌ पुरी, द्वारका, बदरीनाथ तथा केदारनाथ गये थे । जब अपनी पहली यात्रा पर श्र गेरी में थे तो उन्हे 
अपनी बीमार माता का ध्यान आया । वह तुरन्त गाँव लौटे और मृत्यु के बाद माँ की श्राद्ध-क्रिया सम्पन्न की, 
जिसका उल्लेख ऊपर किया जा चुका है । 

शंकराचार्य द्वारा चार मठों की स्थापना के सम्बन्ध में भी विद्वानों में कुछ मतभेद है। नेपाली वृत्तान्त में 
मठों की स्थापना की तिथि और वर्षे भी दिये गये हैं द्वारका मठ (812ई० )पुरी का गोवरद्धन मठ (813 ई०) 
श्व गेरी मठ (814 ई०) तथा कांची स्थित कामाकोटि मठ (816 ई०) 1२ माधव विद्यारण्य (शंकरः 
दिग्विजय) के अनुसार ये मठ केदारनाथ, आनन्दगिरि, काँची, चिदविलासीय, बदरीनाथ आदि स्थानों में थे।* 
सन्त केशवदास के अनुसार शंकर ने बदरीनाथ के निकट ज्योतिमठ, पुरी, द्वारका, काँची तथा शृ गेरी में मठों 
की स्थापना की थी।* उपलब्ध साक्ष्यो के आधार पर यह कहना कठिन है कि शंकराचार्य ने स्वयं इन मठों की 
स्थापना की थी अथवा समाधि लेने के समय अपने अनुयायियों ने इनकी स्थापना के लिए कहा था। जो भी ज 
मठ भारत की राष्ट्रीय, सांस्कृतिक तथा आध्यात्मिक एकता के प्रतीक हैं जहाँ आज भी द ख्या में द्‌ 
के सभी कोने से सभी वर्गों के लोग आपसी भे eRe 

7 आपसी भेद भाव को भूलकर श्रद्धा-भकित से पुजन करने आते हैं और 

अपने विचारों का आदान-प्रदान करते हैं। 34% 

इन मंदिरो और स्थानो में पुजा करते समय शंकर ने नाना प्रकार की स्तुतियों 

नातो स्तुतियों की रचना की 

भी देश के सभी भागोंमें पूजा के समय गायी जाती हैं। अपनी तीसरी यात्रा के समय उन्होंने काशी में न 


सौर, गाणपत्य तथा कोमार--को पहली बार संगठित 
किया । 


1. उपेन्द्र ठाकुर, उपरिवत्‌, अध्याय 2; भवन्स जनेल, भाग 34, संख्या 18 
2. भवन्स-जनेल, भाग 34, संख्या 18, पुऽ 83 

3. उपरिवत्‌, पृ० 85 

4. उपरिवत्‌, पृ० 29 


1) पृ ० 75-76 
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शंकराचाय ने कहाँ समाधि ली, इस सम्बन्ध में भी विद्वानों में मतभेद है । कुछ केदारनाथ मानते हैं, 
तो कुछ काँची और कुछ बदरीनाथ । इस प्रकार उनकी समाधि के सम्बन्ध में बहुत ही जन श्रुतियां हैं जिन्हें न 
तो ऐतिहासिक कहना उचित होगा और न ही मनगढ़न्त। उपलब्ध साक्ष्यो के आधार पर ऐसा प्रतीत होता है 
कि उन्होंने कहीं हिमालय में ही समाधि ली, चाहे वह बदरीनाथ हो, अथवा केदारनाथ अथवा अन्य कोई 
स्थान । 


(श) 

आज हमारे सामने स्वराज्य की जो अवधारणा है, उसका श्रेय आचार्य शंकर को है, कारण सर्वप्रथम 
उन्हें ही इस वात की अनुभूति हुई कि भारत की एकता राजनीतिक सम्बन्ध पर आधारित नहीं हो सकती । 
भाषा, धर्म और क्षेत्र के नाम पर स्वतन्त्र भारत में जो दुखद घटनाएं घट रही है । आज उसके फलस्वरूप, 
स्वतन्त्रता-संग्राम के समय हमने जो तथा कथित राजनीतिक और आथिक एकता कायम की थी, वह भ्रामक 
सिद्ध हो रही है । शंकर ने आध्यात्मिक तथा नैतिक मूल्यों पर आधारित सांस्कृतिक एकता का जो मार्ग दर्शाया 
था, यदि आज भी ईमानदारी से हम उसका अनुसरण करें तो देश टूटने से बच सकता है । शंकर के देहावसान 
से अब तक बारह सौ वर्ष बीत चुके हैं, लाखों मनुष्यों के प्रयोगों और अनुभवों के फलस्वरूप मनुष्य के ज्ञान- 
भण्डार में असाधारण वृद्धि हुई है, वैज्ञानिक प्रगति के अतिरिक्त उसकी दार्शनिक प्रकृतियों तथा तक-दृष्टि में 
भी कल्पनातीत प्रगति हुई है, फिर भी आचाये शंकर के उपदेशों का महत्व ज्यों का त्यों बना हुआ है और वह 
आज भी अंधकार में भटकते आधुनिक मानव को अपनी ज्योति से दिशा-निर्देश कर रहे हैं । 

यद्यपि धर्म और संस्कृति के नाम पर आये दिन कुछ न कुछ होता ही रहता है फिर भी विगत वर्षों में 
भारतीथों को उच्च आध्यात्मिक स्तर पर ले जाने का कदाचित्‌ ही कोई ठोस प्रयास किया गया है । यदि समस्त 
देश में फैले हुए मन्दिरों, मस्जिदों, गुरुद्वारों तथा गिरजाघरों को पूजा और प्रार्थना के अतिरिक्‍त विभिन्न 
सम्प्रदायों के धामिक तथा आध्यात्मिक शिक्षा-केन्द्र बना दिया जाय तो राष्ट्र की सांस्कृतिक एकता को तो बल 
मिलेगा ही, साथ ही धर्म की सार-वस्तु समझ लेने के बाद पारस्परिक घुणा-द्वेष का भी अन्त हो जायेगा। 
आचार्य शंकर ने अपने अद्वैत दर्शन के माध्यम से ठीक यही कार्य किया था । उन्होंने मानवीय चेतना एवं विचार 
धारा को एक नयी दिशा दी, और धर्मान्धता की भत्संना की । शंकर ने जो मागं दर्शाया है, उसका अनुसरण 
करने पर राष्ट्र का बहुत बड़ा कल्याण हो सकता है । काश, आज भी हम अपने इतिहास के इस गौरवपूर्ण 
अध्याय का ठीक से अध्ययन कर देश के भाग्य का निर्माण कर पाते ! 


सन्दर्भ ग्रन्थ सूची : 
ब्रह्मसुत्र (बादरायण-कृत) : स०-बकटे, वम्बई, 1909 ई० 
बृहदारण्यक भाष्यम्‌ (शंकराचाय-कृत) स० अगाशे, 1909 
बृहदारण्यक उपनिषद्‌ (दस प्रमुख उपनिषद्‌) : शंकर-भाष्य सहित: स०-एच० आर० भगत, पुना, 
1918 


न्याय-कुसुमांजलि : चौखम्बा प्रकाशन, वाराणसी 

शारीरक भाष्यम्‌ (शंकर-भाष्य) : चौखम्बा, प्रकाशन, वाराणसी 
शंकर दिग्विजय : माधव विद्यारण्य 
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भारतीय दर्शनः वसन्त कुमार लाल 


शंकराचार्य के ग्रन्थ 
डा० जयराम मिश्र 


शंकराचार्य की कृतियों के रूप में दो सौ से अधिक ग्रन्थ उपलब्ध होते हैं । परन्तु क्या इन सभी कृतियों 
की रचना गोविन्दपाद के शिष्य आदि शंकराचार्य ने ही की? बात यह है कि परवर्ती शंकराचार्यों ने भी अनेक 
रचनाएँ कीं, और उन्होंने ग्रन्थों की पुष्पिका में अपने को आदि शंक राचाये के समान गोविन्दपाद का ही शिष्य 
स्वीकार किया, अपने वास्तविक गुरु के नाम का निर्देश नहीं किया हे । इससे आदि शंकराचार्य के ग्रन्थों का 
निर्णय करना टेढ़ी खीर है। 

ग्रन्थों की अन्तरंग परीक्षा से भी यह निर्णय किया जा सकता है कि कौन-सी रचनाएं आदि शंकराचार्य 
की हैं, क्योंकि उनकी शैली नितान्त प्रौढ़, प्रसादमयी ओर सुबोध हे । पर जब तक समस्त ग्रन्थों का प्रकाशन नहीं 
हो जाता, यह भी निर्णय करना बहुत कठिन है । 

आदि शंकराचार्य द्वारा लिखित ग्रन्थों को हम चार भागोंमें बाँट सकते हैं--(क) भाष्य-ग्रन्थ, (ख) 
स्तोत्र ग्रन्थ, (ग) प्रकरण ग्रन्थ, और (घ) तन्त्र ग्रन्थ । 

भाष्य ग्रन्थों को दो श्रेणियों में बाँटा जा सकता है--(अ) प्रस्थानत्रयी का भाष्य ओर (ब) इतर ग्रन्थों 
के भाष्य । 

प्रस्थान का साधारण अर्थ है गमन' परन्तु 'प्रस्थान-त्रय' में इस स्थान पर 'प्रस्थान' का विशिष्ट अर्थे 
है 'मार्ग', जिसके द्वारा गमन किया जाय । वेदान्त के तीन प्रस्थान या मार्ग हैं--(1) सूत्र अथवा ब्रह्मसूत्र, (2) 
स्मृति अथवा श्रीमद्भगवद्गीता और (3) श्र ति अर्थात्‌ उपनिषद्‌ । इन तीनों मार्गो से यात्रा करने पर साधक । 
(अध्यात्म मागं का पथिक) अपने लक्ष्य ब्रह्म तक पहुँच सकता है । 

शंकराचार्य ने प्रस्थानत्रयी पर प्राचीन तथा आदि टीकाएँ लिखीं । उनके पहले भी कतिपय वेदान्ता- 
चार्यो ने इन ग्रन्थों पर टीकाएँ लिखी थीं । उदाहरणार्थं भतूप्रपंच ने कठोपनिषद्‌ तथा वृहदारण्यकोपनिषद्‌ पर 
भाष्य-रचना की थी और आचार्य उपवषं ते ब्रह्मसूत्र तथा मीमांसा सूत्रों पर वृत्तियों की रचना की थी । परन्तु 
ये भाष्य ग्रन्थ और वृत्ति ग्रन्थ काल-कवलित हो गये । इस कारण उनके रचयिताओं के पूर्ण तथा मौलिक सिद्धांतों 
का पता हमें नहीं चल पाता। दुसरी बात यह भी हो सकती है कि आचाये शंकर के भाष्य इतने पुण, प्रोढ़ 
मौलिक और पांडित्यपूर्ण थे कि विद्वान्‌ अध्येता की वृत्ति आचार्य शंकर के भाष्यों के अध्ययन तक ही सीमित 


रह गयी । 
(क) भाष्य-ग्रन्थ 
आचार्य शंकर द्वारा लिखित भाष्य-ग्रव्थों को दो कोटियो में विभाजित किया जा सकता है--(अ) 
प्रस्थानत्रयी भाष्य और (ब) इतर ग्रन्थों पर भाष्य । प्रस्थानत्रयी भाष्य के अच्तगंत--( 1) ब्रह्मसूत्र भाष्य, (2) 
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गीता भाष्य और (3) (उपनिषद्‌ भाष्य आते हैं । अब प्रत्येक का विवरण पृथक्‌-पृ थक्‌ दिया जा रहा है-- 

(अ) प्रस्थानत्रयी भाष्य--(1) ब्रहमसुत्र भाष्य--यह आचार्यं की अद्वितीय कृति मानी जाती है। 
व्यासकृत ब्रह्मसूत्र परम लघु और संक्षिप्त हैं । बिना भाष्य का अवलम्वन ग्रहण किये, इनके वास्तविक रहस्य 
को समझना अत्यन्त कठिन है । आचार्य शंकर ने बड़ी सरल, सुबोध, मधुर, कोमल तथा प्रसन्न शैली में ब्रह्मसूत्र 
का भाष्य किया है । भाषा बड़ी प्रौढ़ साथ ही प्रसादगुण युक्‍त है । इतने कठिन दार्शनिक विषय को इस सुन्दरता 
और सरलता से समझाया है कि पढ़कर सुधी पाठक का मन वरबस मुग्ध हो जाता है । वाचस्पति मिश्र जैसे 
उद्भट विद्वान्‌ और प्रौढ़ दार्शनिक ने आचार्य शंकर के इस भाष्य को केवल '्रसन्न-गम्भीर' ही भर नहीं कहा 
है, बल्कि इसे गंगाजल के समान पवित्र बतलाया है । 

इस भाष्य को 'शारीरक' भाष्य भी कहा जाता है। 'शारीरक' शब्द का अभिप्राय है शरीर में निवास 
करनेवाला 'आत्मा'। इन सूत्रों में आत्मा के स्वल्प की मीमांसा की गयी है । इसीलिए इन सूत्रों को 'शारीरक 
सूत्र और इस भाष्य को 'शारीरक भाष्य? कहा जाता है । 

(2) श्रीमद्भगवद्गीता-भाष्य--इस भाष्य में आचार्य शंकर ने गीता की निवृत्तिमूलक और ज्ञानपरक 
व्याख्या की है। उन्होंने इस भाष्य में यह सिद्ध करने की चेष्टा की है कि ब्रह्मज्ञान की प्राप्ति केवल 'तत्त्वज्ञान 
ही होती है, ज्ञान और कर्म के समुच्चय से नहीं। इस भाष्य में उन्होंने कर्म के सिद्धान्तों का खण्डन 

कया है। 


एवेताश्वतर उपनिषद्‌ के भाष्य में विष्णु पुराण, लिंग उराण, वायु पुराण आदि के लम्बे-लम्बे उद्धरण 
मिलते हैं। लम्बे-लम्बे उद्धरण देना शंकराचार्य की भाष्य शैली नहीं है। माण्डूक्योपनिषद्‌ के भाष्य के प्रारम्भ 


के लिए आचार्य ने प्राचीन वेदान्ताचायों के सिद्धान्तों का उद्धरण दिया है। इस दृष्टि 
का भाष्य सबसे अधिक विद्वत्तापुणे, व्यापक और प्राञ्जल हे । ब्रह्म प्राप्ति ध 
उपादेयता का बड़ी युक्ति और तकं से खण्डन किया है । आचायं शं 
गद्य के उत्कृष्ट उदाहरण हैं। आचाय के सिद्धान्तों को हृदयंगम करने 
करना नितान्त आवश्यक है । 


वैसे तो आचाये शंकर रचित इतर ग्रन्थों की भाष्य-रचना पचासों के लगभग बतायी जाती हपले 
भाष्य ग्रन्थ किसी अन्य शंकराचाय की रचना हैं, आदि शंकराचार्य की नहीं । जो नि:संदिग्ध रचनाएँ हैं, वे इस 
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। (5) विष्णु सहस्ननाम भाष्य--इस भाष्य में परमात्मा के प्रत्येक नाम की युक्तियुक्त व्याख्या की गयी 
| है और उसकी पुष्टि में उपनिषद्‌, पुराण आदि ग्रन्थों का प्रमाण उद्धूत किया गया है । 

(2) सनत्सुजातीय भाष्य--धृतराष्ट्र के मोह को दूर करने के लिए सनत्सुजात ऋषि ने जो आध्या- 
त्मिक उपदेश दिया था, वह महाभारत के उद्योग पर्व (अध्याय 42 से अध्याय 46 तक) में वणित है । इसे 
'सनत्सुजातीय पर्व” कहते हैं । इसी का यह भाष्य है। | | 

(3) ललितात्रिशती भाष्य--ललितात्रिशती में भगवती ललिता के तीन सौ नाम हैं। आचार्य ललिता 
के अनन्य उपासक थे । इस ग्रन्थ पर उन्होंने विशद पांडित्यपूर्ण भाष्य लिखा है । उपनिषदों तथा तन्त्रं से प्रचुर 
प्रमाण दिये गये हैं । इसकी व्याख्या अत्यन्त सुन्दर एवं चित्ताकर्षक है । 

(4) झाण्ड्क्यकारिका भाष्य--गोडपादाचार्य ने माण्डूक्य उपनिषद्‌ पर कारिकाएँ लिखीं । अद्वैत 
सिदान्त में उनकी कारिकाओं का महत्त्वपूर्ण स्थान है । उन्हीं के ऊपर आचार्य ने भाप्य-रचना की । 


(ख) स्तोत्र-ग्रस्थ 
अद्वैतानुभूति आध्यात्मिक जीवन का परम और अन्तिम लक्ष्य है । किन्तु इसमें प्रतिष्ठित होने के लिए 
जिस सोपानावलि के द्वारा उत्क्रमण करना पड़ता है, आचार्य शंकर ने उसके प्रति पूर्ण श्रद्धा और भक्ति प्रदर्शित 
की है । इसी कारण हम आचार्य को उपासना, भक्ति और पूजार्चना आदि के उत्साही प्रवत्तक के रूप में देखते 
हैं । अतः वे परमार्थतः अह्व तवादी होने पर भी व्यवहार क्षेत्र में देवी-देवताओं, तीर्थों, पवित्र नदियों की उपासना 
और आराधना की सार्थकता को भलीभाँति समझते थे। सगुण ब्रह्म की उपासना से ही निर्गुण ब्रह्म के क्षेत्र में र 
प्रवेश होता है । अतः सगुण ब्रह्म की उपासना का विशेष महत्त्व है । लोक-संग्रह के निमित्त आचार्य स्वयं सगुण ५ 
ब्रह्म की उपासना करते थे। वे परम उदारमना थे। साम्प्रदायिक क्षुद्रता उन्हें छू तक नहीं गयी थी । उन्होंने 
शिव, विष्णु, गणेश, शक्ति आदि देवी-देवताओं की भावपूर्ण स्तुतियों की रचना को है। ये स्तुतियाँ ललित, 
कोमल, रसभाव से परिपूर्ण हैं। साथ ही इनमें भाषा और अलंकारों की सुन्दर छटा भी दिखायी पड़ती है । 
शंकर के नाम से सम्बन्धित मुख्य स्तोत्रो की नामावली इस प्रकार है-- 
(1) गणेश स्तोत्र--इससे सम्बन्धित 4 स्तोत्र हैं । 
(2) शिवस्तोत्र--इससे सम्बन्धित 18 स्तोत्र हैँ । 
(3) देवी स्तोत्र--इससे सम्बन्धित 19 स्तोत्र हैं । 
(4) विष्णु स्तोत्र--इससे सम्बन्धित 10 स्तोत्र हैं । 
(5) युगल देवता स्तोत्न--इससे सम्बन्धित 4 स्तोत्र हैं। 
(6) नदी तीर्थ विषयक स्तोत्र--इससे सम्बन्धित 5 स्तोत्र हैं। 
(7) साधारण स्तोत्र--इससे सम्बन्धित 4 स्तोत्र हैं । र “न ह 
इस प्रकार शंकराचाये के 64 स्तोत्रों का उल्लेख किया गया है। उन्हें श गेरीमठ के शंकराचाय की क 
अध्यक्षता में श्री वाणीविलास से प्रकाशित “शंकर-ग्रन्थावली' में स्थान दिया गया है । शंकराचार्य के नाम से 
कम-से-कम 240 स्तोत्र छपे अथवा हस्तलिखित रूप में उपलब्ध होते हैं । परन्तु उनका परिशीलन करने से इस 
निष्कर्ष पर पहुँचना पड़ता है कि अधिकांश स्तोत्रो में कृत्रिमता की भरमार है । अतः उन्हें आदि शंकराचार्य | 
। द्वारा रचित मानने में पूर्ण सन्देह है । द 
री निम्नलिखित स्तोत्र आदि शंकराचार्य की प्रामाणिक रचनाएँ मानी जाती हैं-- 
| (1) आनन्द लहरी--इसमें शिखरणी छन्द में 20 श्लोक हैं। यह भगवती देवी की 
| इस स्तोत्र के सभी श्लोक बड़े ही सरस, चमत्कारपूर्ण, भावपूर्ण और हृदयस्पर्शी है । इसको 
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है कि इस पर विद्वानों ने 30 टीकाएँ लिखी हैं । एक टीका स्वयं आचार्यरचित मानी जाती है 1 हे 
(2) गोविन्दाष्टफ--इस पर आनन्दतीथे की व्याख्या मिलती है । वाणी-विलास की शंकर ग्रन्थावली में 
प्रकाशित है । 
य (3) त स्तोत्र--इस स्तोत्र में दस शार्दूलविक्रीडित छन्द हैं । इसके ऊपर वेदान्त के आचार्यों 
ने कई टीकाएँ लिखी हैं । सुरेश्वराचार्य की 'मानसोल्लास' नामक टीका अधिक प्रसिद्ध है। इस स्तोत्र में वेदान्त 
और तन्त्र शास्त्र का अद्भुत सम्मिश्रण हैं। तन्त्र के अनेक पारिभाषिक शब्द भी इस स्तोत्र में पाये जाते हैं । 
(4) दशश्लोकी--इसके कई अन्य नाम भी हैं--चिदानन्द दशश्लोकी, चिदानन स्तवराज, निर्वाण- 
दशक आदि । प्रत्येक श्लोक का अन्तिम चरण है, 'तदेको&वशिष्ट: शिव: केवलोऽहम्‌' । मधुसूदन सरस्वती ने 
'सिद्धान्त बिन्दु' नाम से इन श्लोकों की पांडित्यपूर्ण व्याख्या की हे । 
(5) चर्पट पंजरिका--इसके अन्य नाम भी हैं-मोहमुग्दर, द्वादश मंजरी और द्वादश पंजरिका । इसके 
| पद नितान्त सरस, सुबोध तथा गीतिमय हैं । प्रत्येक श्लोक का टेक पद है, “भज गोविन्दं भज गोविन्दं गोविन्दं 
| भज मूढ़मते' । 
(6) द्वादशपंजरिका--इसमें बारह पद हैं। प्रत्येक पद सुन्दर और श्लाघनीय है। प्रथम पद का 
आरम्भ 'मूढ जहीहि धनागमतृष्णां' । 
(7) षट्पदी--इसका अन्य नाम “विष्णु षट्पदी' है। इसकी लगभग छः टीकाएँ उपलब्ध हैं । एक टीका 
स्वयं शंकराचाय को है और दूसरी टीका रामानुजाचार्य के मतानुसार:की गयी है । इस स्तोत्र का निम्नलिखित 
शलोक बहुत प्रसिद्ध है-- 


सत्यपि भेदापगमे नाथ, तवहं न मामकीनस्त्वम्‌ । 
सामुद्रो हि तरंगः क्वचन्‌ समुद्रो न तारंगः॥ 

(8) हरिमीडे स्तोत्र-इस स्तोत्र के ऊपर विद्यारण्य, स्वयंप्रकाश, आनन्दगिरि तथा आदि शंकराचार्य 
के द्वारा लिखित टीकाएँ उपलब्ध हैं । स्वयंप्रकाश की टीका मैसूर से प्रकाशित हुई है। 

(9) मनीषा पंचक -पूरे स्तोत्र में 9 श्लोक हैं । किन्तु अन्तिम पाँच श्लोकों के अन्त में 'मनीषा' शब्द 
का प्रयोग होने के कारण, इस स्तोत्र का नाम 'मनीषा पंचक? पड़ गया । काशी में चाण्डालवेशधारी विश्वनाथ 
के पूछने पर आचार्ये शंकर ने इन श्लोकों में आत्मस्व लप का बहुत सुन्दर निहूपण किया है । इसकी टीका सदा- 
शिवेन्द्र ने की है। गोपालबाल यति रचित 'मधुमंजरी' नामक व्याख्या भी मिलती ठे । 

र (10) सोपान पंचक--इसका दूसरा नाम 'उपदेश पंचक? भी हे! इन पाँच हा में वेदान्त के आचरण 
का विधिवत उपदेश प्राप्त होता है । 
म : (11) शिवभुजंगप्रयात स्तोत्र-इसमें चौदह श्लोक हैं । माधवाचार्य ने अपने “शंकर दिग्विजय” नामक 
` ग्रन्थ में बतलाया है कि इसी स्तोत्र के दवारा आचार्य शंकर ने अपनी माता के अन्तिम समय में भगवान्‌ शंकर 
स्तुति की थी, जिससे प्रसन्न होकर उन्होंने अपने दूतों को भेजा था-- 
Ess महादेव देवेश देवादिदेव, 
अक: स्मरारे 
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कौ संक्षिप्त निरूपण सुन्दर ढंग से किया गया है । वेदान्त-तत्व प्रतिपादक होने के कारण ये ग्रन्थ प्रकरण ग्रन्थ” 
कहे जाते हैं । इन ग्रन्थों में वेदान्त के साधनभूत विवेक, वैराग्य, त्याग, शम, दम, श्रद्धा, उपरति, तितिक्षा आदि 
का सुन्दर विवेचन किया गया है । साथ ही अह्व त के मूल सिद्धान्तों की भी संक्षेप में स्पष्ट व्याख्या की गयी है। 
बात यह है कि आचार्य अद्वैत-विद्या का पावन सन्देश सर्वसाधारण तक पहुँचा देना चाहते थे और इसी उद्देश्य 

` की पूर्ति के लिए उन्होंने प्रकरण ग्रन्थों की रचना की । इसमें सन्देह नहीं कि उन्होंने अपने भाष्य ग्रन्थों में अद्वैत 
सिद्धान्तों की विशद व्याख्या की । भाष्यों की भाषा अत्यन्त सुष्ठु और प्रांजल है, पर उनकी युक्तियां और तके 
बहुत गम्भीर और पांडित्यपूर्ण हैं । अतः सामान्य लोगों को उन्हें समझने में कठिनाई पड़ सकती है, इसीलिए 
अनेक छोटे-छोटे प्रकरण ग्रन्थों की रचना करके वेदान्तशास्त्र को सर्वसुलभ बनाने की उन्होंने चेष्टा की । 

ऐसे प्रकरण ग्रन्थों की संख्या पर्याप्त है। इनमें से कुछ ग्रन्थों की शैली आचार्य के प्रामाणिक और 
निःसंदिग्ध ग्रन्थों की शैली से नितान्त भिन्न है। किसी-किसी ग्रन्थ में वेदान्त के सर्वमान्य सिद्धान्तो - आत्मा, 
अद्व त, विवेक, वैराग्य, विषयनिन्दा--का विशद विवेचन है, परन्तु कतिपय ग्रन्थों में अद्वैत विरोधी सिद्धान्त भी 
उपलब्ध होते हैं, और किसी ग्रन्थ में व्याकरण सम्बन्धी त्ुटियाँ भी मिलती हैं । अतः उन ग्रन्थों को आचार्य को 
कृति मानना, उनके साथ अन्याय करना होगा। इन ग्रन्थों के कत्त त्व का निर्धारण करते समय आचार्ये की लेखन- 
शैली, सिद्धान्त तथा पद-विन्यास आदि पर ध्यान देने की बड़ी आवश्यकता है। 

आचार्य रचित प्रकरण-ग्रन्थों की संख्या लगभग 40 मानी जाती है । पर इनमें से अधिकांश संदिग्ध 
हैं । जो असंदिग्ध और प्रामाणिक कृतियाँ हैं, उनका संक्षिप्त विवरण दिया जा रहा है-- 

(1) अपरोक्षानुभूलि--इसमें 144 श्लोक हैं । इसमें आत्मसाक्षात्कार के साधनों का उत्कृष्ट चित्रण 
किया गया है । साथ ही आत्मस्वरूप का हृदयग्राही वर्णन भी है । सुन्दर-सुन्दर दुष्टान्तों और युक्तियों के माध्यम 
से अद्वै त-सिद्धान्त का सम्यक्‌ निरूपण किया गया है । 

(2) आत्मबोध--इसमें 68 श्लोक हैं । नाना उदाहरण देकर आत्मा को शरीर, इन्द्रियादिकों, मन, 
बुद्धि आदि से पृथक्‌ सिद्ध किया गया है । बोधेन्द्र ने इस ग्रन्थ के ऊपर “भावप्रकाशिका ' नामक टीका लिखी है। 
इस पर मधुसूदन सरस्वती की टीका का भी उल्लेख मिलता है। इसका तेरहवां शलोक “वेदान्त परिभाषा” से 
उद्धूत किया गया है । 

(3) उपदेश साहुस्री--इस ग्रन्थ का पूरा नाम है-- सकल वेदोपनिषत्‌ सारोपदेश साहखी' । इस नाम 
की दो पुस्तके हैं--(1) गद्य प्रबन्ध, जिसमें गुरुशिष्य के संवाद रूप में वेदान्त-सिद्धान्त का गद्य में वर्णन किया 
गया है । (2) पद्य प्रबन्ध--जिसमें वेदान्त के विविध विषयों पर 19 प्रकरण हैं। सुरेश्वराचार्य ने इसके अनेक 
इलोकों को अपने नैष्करम्य॑सिद्धि में उद्धृत किया है । आनन्दतीथ तथा बोधनिधि की टीकाएँ भी इस ग्रन्थ पर 
उपलब्ध हैं । न 

(4) पंचीकरण प्रकरण- यह ग्रन्थ गद्य में लिखित है । सुरेश्वराचार्य ने इसके ऊपर वातिक भी लिखा 
है, जिस पर शिवराम तीर्थ का विवरण मिलता है । 'विवरण पर 'आभरण' नामक एक और भी टीका मिलती 
हे । गोपाल योगीद्र के शिष्य स्वयंप्रकाश और आनन्दगिरि ने भी इस पर पृथक्‌-पृथक्‌ 'विवरण' नामक टीका 
लिखी है। इस पर कृष्णतीर्थ के किसी शिष्य ने 'तत्त्वचन्द्रिका नामक व्याख्या लिखी है। र 

(5) प्रबोध सुधाकर--इसमें वेदान्त के तत्त्वों का अत्यन्त सुन्दर विवेचन है । इसमें 257 आर्या छन्द 
हैं, जिनमें सांसारिक विषयों की तिन्दा और वैराग्य की प्रशंसा की गयी है। साथ ही ध्यान का मनोरम प्रतिः 
पादन किया गया है । इस ग्रन्थ की भाषा बहुत सुबोध तथा प्रांजल है । शेली भी आचाय के ग्रन्थों की शैली के 
समान है । | 

(6) लघुवाक्यवृत्ति-इसमें 18 अनुष्ट्प्‌ छन्द हैं जिनमें जीव और ब्रह्म की एकता का प्रतिपा 
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गया है । इस पर अनेक टीकाएँ भी मिलती हैं। एक टीका तो स्वयं आचार्य ने ही को है और दूसरी टीकां 
रामानन्द सरस्वती की है। विद्यारण्य स्वामी ने इस पर 'पुष्पांजलि' नामक टीका लिखी है । 

(7) वाक्‍यवृति--इसमें 53 श्लोक हैं। इसमें 'तत्त्वमसि” नाम के पदार्थ और वाक्यार्थं का विशद 
विवेचन है। 'तत्‌' और 'त्व' पदों के अर्थ--वाक्याथ और लक्ष्यार्थ--का निरूपण भलीभाँति किया गया है। 
इसके ऊपर महायोगी माधवश्राज्ञ के शिष्य विश्वेश्वर पण्डित की 'प्रकाशिका' टीका हे । 

(8) विवेक बूडामणि--उस ग्रन्थ में 581 श्लोक हैं । यह वेदान्तशास्त्र का परम उत्कृष्ट ग्रन्थ हे । 
इसमें गुरु-शिष्य के लक्षण, विवेक, वैराग्य, शम, दम, श्रद्धा, समाधान, उपरति, तितिक्षा, मुमुक्षुत्व, समाधि 
(सविकल्प समाधि, निविकल्प समाधि) जीवन्मुक्त के लक्षणों आदि का विशद और आकर्षक वर्णन किया गया 
है । आचार्य का यह ग्रन्थ संन्यासियों और गृहस्थो दोनों में खूब प्रचलित है । इसकी हिन्दी, बंगला और भारत 
वी अन्य भाषाओं एवं अंग्रेजी में अनेक टीकाएँ मिलती हैं । यह व्यापक और प्रौढ़ ग्रन्थ हैं । गीता प्रेस, गोरखपुर 
की टीका से इस ग्रन्थ का प्रचार सर्वसाधारण में बहुत अधिक हो गया है । 

(9) शतश्लोकी--इसमें सौ श्लोक हें । इसमें वेदान्त-सिद्धान्त का विशद विवेचन किया गया है । 
विज्ञानात्मा, आनम्द कोश, जगन्मिथ्यात्व और कर्मे-मीमांसा, इन चार प्रकरणों में यह ग्रन्थ विभाजित है । वेदान्त 
के समर्थन में उपनिषदों के प्रमाण बड़ी सुन्दरता से प्रस्तुत किये गये हैं आनन्दगिरि की टीका मैसूर से प्रकाशित 
ग्रन्थावली में प्रकाशित हे । शंकराचार्य के नाम से इसकी एक टीका भी उपलब्ध है । 

उपयुक्त इन 9 रचनाओं के अतिरिक्त निम्नलिखित रचनाएँ भी शंकराचार्य कृत मानी जाती हैँ— 

¢ अवत पंचरत्न, अदवतानुभूति, अनात्मश्रीविगहण प्रकरण, उपदेशपंचक, एकश्लोकी, कौपीनपंचक, 
जीबन्मुक्तानन्दलहरी, तत्त्वबोध, तत्त्वोपदेश, धन्याष्टक, निर्गुण मानसपुजा, निर्वाणमंजरी, निर्वाणषटक्‌ 
परापुजा, प्रश्तीत्तर रत्नमालिका, प्रोढ़ानुभूति, बरह्मज्ञानावली माला, ब्रह्मानुचिन्तन, मणिरत्नमाला, मायापंचक, 
मुमुक्षुपंचक, योगतारावली, वाक्यसुधा, विज्ञाननौका, वैराग्यपंचक, सदाचारानुसन्धान, सर्ववेदान्त-सिद्धान्तसार- 
संग्रह्‌, सवंसिःद्वान्तसार संग्रह, स्वात्मनिरूपण, स्वात्मप्रकाशिका । 
Fe ग्रल्थो के विषय में सन्देहहीन निर्णय अभी तक नहीं हो पाया है। अतः ये आचार्य शंकर की 
(घ) तन्त्र-ग्रन्थ 
आचार्य शंकर ने दो तत्व ग्रन्थों की रचना भी की है। 
1) सोग्दर्यं लहरी-- विद्वान इसे त की में शं तहे 
त ५ र. च, हो ताय की रचना होने में शंका प्रकट करते हें । परन्तु 
= 5 णी क ववेडचाही प यी है। काव्य की दृष्टि से यह ग्रन्थ अत्यन्त अभि- 
संस्कृत के स्तोत्र-साहित्य में इसका का य है । त उ ~ 
विदचन बड़ी कुशलता छे किया गया है । इस महत्त्वपूर्ण कृति अं वद्वानों 2 हा गम सिद्धान्तों का 
धर, कैवल्याश्रम, भास्कर राय, कामेश्वर त ९ 25 विदान ने टीकाएं लिखी हैं, जिनमें लक्ष्मी 
DIRS था 1, कामेश्वर सुरि तथा अच्युतानन्द की व्याख्याएँ प्रमुख हैं। ल 

शिखरिणी छन्द में हैं । इन श्लोकों में काव्य तथा तान्त्रिकता का अ पुवं सामं ST er 
41 श्लोकों में तान्त्रिक सिद्धान्त के रहस्य का सुन्दर विवेचन किया गया ला पडा है क्या कक 
त्रिपुरी सुन्दरी के अंग-अत्यंग का अत्यन्त सरस तथा हृदयग्राही वर्णन टे अन्तिम 59 श्लोकों में भगवती 
गं वणेन हे । षट्‌ चक्रों में विराजमान भगवती की 
| लहरी के पचहत्तरवें श्‍लोक में किसी द्रविड 
दुग्धपान स्वयं कराया था और वह देवी की अहेतुकी कृपा 


sa डय 
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से कमनीय कवि बन गया । अधिकांश टीकाकारों के मतानुसार यह द्रविड शिशु तमिल प्रदेश के प्रसिद्ध शैव सन्त 
श्री ज्ञान सम्बन्ध' थे । तमिल प्रदेश के जिन चार शैव सन्तों ने शैवमत का विपुल प्रचार किया उनमें इनका स्थान 
महत्त्वपूर्ण हे । “ज्ञान सम्बन्ध” का समय विक्रम की छठी या सातवीं शताब्दी है । इस उल्लेख से स्पष्ट प्रतीत होता 
है कि आचार्य शंकर का समय इसके पूर्व नहीं हो सकता । 

(2) प्रपंचसार--यह तान्त्रिक परम्परा के अनुसार आदि शंकराचार्य की रचना मानी जाती है। 
पद्मपाद ने इसकी 'विवरण' नामक टीका भी लिखी है। इससे यह सिद्ध होता है कि यह आचार्य शंकर की ही 
कृति है। अद्व त वेदान्त के पण्डितों ने भी इसे आदि शंकराचार्य की ही कृति माना है। यह ग्रन्थ शंकर का 
मौलिक ग्रन्थ नहीं है । 'प्रपंचागम' नामक एक प्राचीन ग्रन्थ का सार इस ग्रन्थ में बड़ी कुशलता से रखा गयाहै। | 
इसमें तन्त्र के सिद्धान्तों का विशद विवरण मिलता है। कहते हैं कि इसकी रचना कश्मीर में हुई थी। शंकर बज 
ने मंगलाचरण में देवी की प्रार्थना भी की है। क 


आद्य श्री शंकराचार्य का ब्रहमनिरूपण 
आचार्य महामण्डलेश्वर स्वामी विद्यानन्द गिरि 


आस्तिक एवं नास्तिक सभी दर्शनों ने किसी-न-किसी रूप में ब्रह्मा को स्वीकार किया है, क्योंकि ब्रह्म शब्द का 
अर्थ होता है बड़ा विश्व में जो सबसे बड़ा हो उसे ब्रह्म कहते हैं । ऐसा एक तत्त्व सबको स्वीकार करना पड़ता है 
उस तत्त्व को चाहे जो भी नाम दिया जाय पर है वह अवश्य । इस सर्वमान्य तत्त्व पर जब हम विचार करते हैं 
तो जगद्गुरु आद्य श्री शंकराचार्य द्वारा निरूपित तत्त्व में ही ब्रह्म शब्द का अर्थ पूर्णतया घटता है। जो एक 
देश में हो और दूसरे देश में न हो वह पदार्थ देश से परिच्छिन्न होने के कारण ब्रह्म नहीं कहा जा सकता । जो 
आज है और कल नहीं रहेगा वह पदार्थ काल से परिच्छिन्न होने के कारण अनित्य है। अतः वह भी ब्रह्म नहीं 
कहला सकता । वैसे ही जो पदार्थ वस्तु परिच्छेद वाला हो वह भी ब्रह्म नहीं हो सकता । इसके विपरीत देश- 
काल तथा वस्तु परिच्छेद से शुन्य पदार्थ ही ब्रह्म कहला सकता है। श्रुति ने “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” “विज्ञान- 
मानन्दं ब्रह्म इन वाक्यों से ब्रह्म तत्त्व का बहुधा निरूपण किया है । जिसका विशद वर्णन श्री आचार्यशंकर के 
वांङ्गमय में मिलता है। 
ब्रह्म तत्त्व को बतलाने के लिए जीव और जगत्‌ का निरूपण करना आवश्यक है। जीव और जगत्‌ के 

निरूपण किये बिना ब्रह्म का निरूपण नहीं हो सकता । इसीलिए किसी ने जीव और जगत को पारमथिक और 
किसी ने काल्पनिक रूप से स्वीकार किया है । जीव और जगत्‌ पारमार्थिक मानने वालों ने यह तकं दिया है कि 
किसी की अपेक्षा से कोई बड़ा होता है। जीव और जगत्‌ की अपेक्षा से बड़ा होने के कारण ब्रह्म कहा जा सकता 
bs है । ब्रह्म से भिन्न वस्तु के अभाव में उसे ्रह्म कहना सम्भव नहीं है। साथ ही जीव और जगत्‌ ब्रह्म की महिमा 
7 ९: को बतलाते हैं जैसे राज्य और प्रजा राजा की महिमा को बतलाते हैं । राज्य और प्रजा के बिना भला राजा का 

महत्त्व केसे सिद्ध हो सकता है । अतः जीव एवं जगत्‌ को पारमार्थिक मानना चाहिए इत्यादि । आचार्य शंकर का 
कहना है कि जहां उक्त तर्को से ब्रह्म का महत्त्व सिद्ध होता है वहाँ साथ-साथ ही ब्रह्मा का उपर्युक्त अर्थ तिरस्कृत 
हो जाता है । क्योंकि पारमाथिक रूप से जीव और जगत्‌ को स्वीकार करने पर वस्तुकृत परिच्छेद आ जाने से 
वह पदार्थ परिच्छिन्न हो जायेगा । अतः उसे ब्रह्म कहना उचित नहीं होगा । ऐसी स्थिति में नामरूपात्मक जगत्‌ 
 मायासे ब्रह्म में रज्जुसप की भाँति कल्पित है अर्थात्‌ जगत्‌ आध्यासिक है और जीवभाव औपाधिक है। जो 
` तह्म तत्त्व का साक्षात्कार होते ही बाधित हो जाता हे । अतएव ब्रह्मसूत्र भाष्य के उपोद्घात में आचार्य शंकर ने 

ब्रह्मनिलूपण से पुवं ` युस्मदस्मत्त्ययगोचरयोः' ' इत्यादि वाक्यों से अध्यास का ही निल्पण किया है क्योंकि 
अध्यासतिरूपण के आ be निविशेष अद्वयब्रह्म का निरूपण सम्भव नहीं है। इसीलिए तो कहा है अध्या- 
रोपापवादास्यां निष्पपंचं प्रपंचते” इत्यादि । आरोपस्यलों असत्ब्याति आत्मख्याति अख्याति, अन्यथाख्याति 
वैचनीयख्यातिवाद माने गये हैं। क्ल के चारख्यातियों का निराकरण कर अनिवंचनीयख्याति को 
स्वीकार किया है जिसे केवलाइ त सिद्धान्तं के समर्थक सभी आचायों ने माना है। इनका कहना 
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है कि जहाँ सीप में रजत भासता है वहाँ सीप को देखने के लिए मनोवृत्ति नेत्र के द्वारा सीप प्रदेश में गयी और 
सीप के सामान्य इदं अंश को ग्रहण भी किया । उसी समय रजताकार अनुभवजन्य संस्कार चाकचिक्यसादश्य- 
संदर्शन के कारण जग जाता है। ऐसे उद्धुद्ध संस्कार सहकृत अविद्या तमोअंश से रजत रूप और सत्त्वांश दलात 
रूप से परिणत हो जाती है । इस प्रकार “इदं रजतम” इस भ्रमस्थल में शुक्ति या शुक्त्यवच्छिन्त चँतन्य 
अधिष्ठान है जिसका इदं सामान्य अंश भ्रमकाल में भी भासता है। रजत अविद्या का परिणाम और चैतन्य का 
विवतं है । इदमंश सत्य है । उसके साथ कल्पित रजत और रजत का तादात्म्य भासता है | ठीक ऐसे ही अहंकर्ता 
भोक्ता सुखी दुःखी इत्यादि स्थलों में भी सर्वाधिष्ठान ब्रह्म-स्तरूप आत्मा अविद्या से जीवभाव और नामरूपात्मक 
जगत्‌ भासता है । इस जीवभाव एवं जगत्‌ को उपनिषदों में शोक कहा गया है । जिसका सन्तरण “तरति- 
शोकमात्मवित्‌” “अशरीरं शरीरेप्वन वस्थितेष्ववस्थितम्‌ । महान्तं विभुमात्मानं मत्वा धीरो न शोचति।' अर्थात्‌ 
आत्मज्ञानी शोक को पारकर जाता है। निरन्तर परिवर्तनशील शरीरों में सदा एकरस शरीर सम्बन्ध से रहित 
महान आत्मा को अपरोक्ष अनुभव कर शोक नहीं करता है- इत्यादि श्रुतिवाक्यों द्वारा आत्मज्ञान से ही कहा 
है । यह सर्वथा सत्य है कि सत्यवस्तु की निवृति क्रिया से होती है । ज्ञान से नहीं । रज्जु के समीप छोटा भी सर्प 
केवल रज्जु के ज्ञान से नहीं मिट सकता, पत्युत क्रिया दण्डप्रहारादिसे ही मिट सकता है । ऐसे ही चेतन्य आत्मा है 
में कतृ त्वादि संसार सत्य होता तो वह कभी भी आत्मज्ञान से नहीं मिट सकता है । उसके लिए तो क्रिया करनी । 
पड़ेगी । पर श्रुति तो आत्मज्ञान से शोक की निवृति करती है । अतः अन्यथानुपपत्ति से शोक को कल्पित मानना 
पड़ेगा । यथा दिवाऽभुंजान व्यक्ति की पीनता की अन्यथा अनुपपत्ति से उसके रात्रि भोजन की कल्पना की जाती 
है। वैसे ही आत्मज्ञान द्वारा शोकसन्तरण कहनेवाली श्रूति की अन्यथा अनुपपत्ति से शोकपदोपलक्षित संसार 
को कल्पित मानना होगा । अतः संसार आध्यासिक हैयह आचार्य शंकर की निराधार केवल कल्पना है ।--ऐसा 
कहना सर्वथा अनुचित होगा। प्रत्युत इस कल्पना का आधार श्रूति है जो ऊपर दिखलायी जा चुकी है, 
भगवद्गीता में भगवान्‌ श्रौ कृष्ण ने कहा है कि 
कषत्रक्ेत्रज्ञयोरेवमन्तरं ज्ञानचक्षुषा 
भूतप्रकृतिमोक्षं च ये विदुर्यान्ति ते परस्पम्‌ ` 
इस त्रयोदश अध्याय में बतलाये गये ज्ञानसाधनों के अनुष्ठान से प्राप्त ज्ञानचक्षु से जो शरीर और आत्मा 

के भेद को, भूतप्रकृतिमोक्ष को जानते हैं वे मोक्ष को प्राप्त करते हैं । इसमें भी क्षेत्रक्षेत्रस के ज्ञान को मोक्ष _ 
का साधन कहा गथा है । अतः विकास सहित क्षेत्र को क्षेत्रज्ञ आत्मा में कल्पित मानना पड़ेगा। तब ही ज्ञान 
द्वारा संसार से मुक्ति कथन सार्थक हो सकेगा। इन बातों का सुस्पष्ट निरूपण शंकराचार्य के वाङमय में 
मिलता है । » 
श्रुति, स्मृति तथा पुराणादि में सगुण-निर्गुण-सत्कार तथ्य निराकारख्प में ब्रह्म का प्रतिपादन किया गया [ 
है । इन बातों को लेकर भी पक्ष प्रतिपक्ष खड़ा होता है । आचार्य शंकर ने निर्गुण निविशेष रूप को पारमाथिक 
कहा है, अन्य सभी रूप सोपाधिक हैं, किन्तु उपासना के लिये उपादेय हैं, हेय नहीं हैं । जो व्यवहार काल में भी 
उन रूपों को हेय मानते हैं, वे श्रि के तात्प को नहीं समझते । वैसे ही परमार्थदशा में भी सविशेष ब्रह्म को _ 
मानने वाले भूल करते हैं सविशेषरूप ब्रह्म की उपासना के लिये अत्यन्त उपादेय है । इसीलिये तो आचार्य 
ने अपने स्तोत्रग्रन्थों में अनेकधा स्तुतियों से सविशेषब्रह्म के प्रति अत्यत्त श्रद्धा से अवनत हो आदर व्यक्त किया _ 
है। सोपाञ्चिकरूप को व्यवहार काल में भी हेय या अनुपादेय तो आचायं शंकर ने कही भी कहा 
आद्य शंकराचार्य के सिद्धान्त समझे बिना ही लोग आक्षेप करने लग जाते हें । उनका आक्षेप सवेथा 
और अपराध माना जायगा । आचाये शंकर ने यह भी कहा है “यावज्जीवं भयो वच्य वेदान्तो ` 
वेदान्तशास्त्र, गुरू और ईश्वर जीवन पर्यन्त वन्दनीय हैँ । फिर वे सविशेष ब्रह्म को हेय कैसे: 

- ब + र TN NEN SFE 


CRI FT a ck 
°F (य “आ 


4 


` पर सबको ब्रह्म मानकर महान्‌ आदर दिया है। केवलाद्वत शंकर 


40 


अनुग्रह से जीव के हृदय में केवलाद्द त की वासना जगती है, जिसे मुमुक्षा या ब्रह्म जिज्ञासा भी कते हे ब्रह्म 
ज्ञान का साधन माना गया है । चार की कृपा से साधक ब्रह्मविचार करपाना है । ईश्वर की कृपा, पे कृपा 
शास्त्र की कृपा तथा अपनी कृपा । ऐसी स्थिति में भला सविशेष ब्रह्म मोक्षसाधना में अनुपयोगी ` माना 
जायगा । हां वेदान्तशास्त्र का चरम तात्पर्य केवलाह त निविशेष ब्रह्मप्रतिपादन में ही हाल शंकर भी माना 
है । कुछ विद्वानों का कहना है, कि ब्रह्म जिज्ञासा प्रतिपादन के बाद ब्रह्मसूत्र के द्वितीय जन्माद्यस्य Fo सूत्र 
से जिज्ञास्य ब्रह्म का लक्षण बतलाते समय सविशेष ब्रह्म का ही लक्षण किया है और अन्त में अनावृत्ति: 
शब्दादनावृतिः शब्दात्‌” इस सूत्र द्वारा सविशेष ब्रह्म को बतलाया है। अतः उपक्रम और उपसंहार की एक 
वाक्यता सगुण ब्रह्म में होने के कारण ब्रह्मसृत्रों का प्रतिपाद्यतत्व सविशेष ब्रह्म ही है निविशेष ब्रहम नहीं। पर 
ऐसा कहना ठीक नहीं है, क्योंकि जगत्‌ का अभिन्न निमित्त उपादान कारण ह को श्रृति ने कहा है। जो ब्रह्म 
का तटस्थ लक्षण है। स्वरूप लक्षण “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” इत्यादि वाक्यों से वतलाया गया है । जिसके 
साक्षात्कार से जीव को मोक्ष मिलता है। सर्वकामत्वादि-दिव्यगुणों से युक्त होने के कारण सगुण और 
सत्वादिमायिक गुणों से रहित होने के कारण ब्रह्म को निर्गुण कहा गया है। ऐसा कहना भी ठीक नहीं है, 
क्योंकि दिव्यगुण और अदिव्यमाथिक सत्त्वादि गुणों के उक्त विभाजन में कोई विनिगमक नहीं है, अपितु उक्त 
दविधा गुणों से युक्त होने के कारण सगुण और रहित होने के कारण उसे निर्गुण कहते हैं। 
आचाये शंकर के विचार से वेदान्त वाक्य दो प्रकार से ब्रह्म का निरूपण करता देखा जाता है। एक 
विधिमुख से और दूसरा निषेधमुख से । विधिमुख से प्रतिपादक श्र्‌ ति वाक्य को लक्षणावृत्ति का आश्रय कारण 
पड़ता है। लक्षणा के विना इन वाक्यों के द्वारा निविशेष ब्रह्म का प्रतिपादन सम्भव नहीं है। किन्तु 
“अस्थूलमनणु ` इत्यादि निषेधश्रुति वाक्यों के द्वारा ब्रह्म में प्रतीत होने वाले सम्पूर्ण विशेषों का निषेध कर देने- 
पर सर्वाधिष्ठान ब्रह्म निविशेष रूप से अवस्थित रह जाता है। अतः निषेधश्रू ति मुख्य मानी गयी है। उसकी 
अपेक्षा से लक्षणावृति का आश्रयण करने वाली विधिश्र्‌ ति को गौण माना है। 
श्र्‌ तिवाक्य द्वारा निविशेष ब्रह्म का साक्षात्कार असति प्रतिबन्धके अवश्य होता है और प्रतिबन्धक 
के रहने पर साक्षात्कार नहीं होता । भूत, भविष्यत्‌ तथा वतंमान भेद से प्रतिबन्धक तीन माने गये हैं । जिनका 
यथोचित साधनों द्वारा निवृत करने पर तत््वमस्यादिश् तिवाक्य द्वारा निविशेष ब्रह्म का अपरोक्ष ज्ञान आचार्य 
शंकर मानते हैँ । केवलाइौत सिद्धान्त के कुछ प्रस्थानों ने शवणादिजन्य संस्कार से अन्तःकरण द्वारा निर्विशेष 
ब्रह्म का साक्षात्कार होता है । जैसे गान्धवंशास्त्र के अभ्यास से संस्कृतश्रोत्रद्वारा षड्जादिस्वरों का साक्षात्कार 
होता है, संस्कारशुन्य श्रोत्र से उक्त साक्षात्कार नहीं होता। ठीक बैसे ही निविशेष ब्रह्म के साक्षात्कार तो मन 
से ही होगा। पर वह मन श्रवणादि के अभ्यास से उत्पन्न संस्कार से 
“दभ्यते त्वग्र्‍या बुद्धयासूक्ष्मया सूक्ष्मदा्शिभि”? यह श्रुति भी सार्थक हो जाती 
का अवान्तर भेद रहने पर भी सभी ने निविशेष ब्रह्म के अपरोक्षानुभूति से 
शंकर के सिद्धान्त से समर्थित है। निर्गुण ब्रह्म का स्वरूप शर तिसिद्ध होने व > 
नहीं कह सकते हैं। हां, इस श्रौतसिद्धान्त पर आयी हुई धूल को हटाकर 


र: सिद्धान्तावलम्बियो के ऊन पर एक और आक्षेप 
करते हैं कि ब्रह्मज्ञानी बड़े अभिमानी होते हैं। ऐसा कहकर वे अपनी बेसमझी का ही परिचय देते हैं। 


क्योंकि ब्रह्मज्ञानी केवल हा नहीं = 
he हि जा । वह तो सम्पूर्ण विश्व को ब्रह्म मानता है और सभी को 
हाँ, जो अपने को ब्रह्म न मानकर दुःखी जीव मानता हे । उसकी बेसमझी 
पर उसे तरस अवश्य आता है। अतः उस अज्ञानी की दीनता को मिटाने के लिये वह प्रयत्नशील 
रहता है। ब्रह्मज्ञानी जैसा परमोदार विश्व में कोई नहीं है। भला जो स्वयं दीन है वह दरक कैसे 
सुखी बना सकता है । वह तो दीनता का ही उपदेश करेगा । ब्रह्मज्ञानी सच्चिदानन्दघन ब्रह्मस्वरूप है के 
सदा इसी भाव का सबको उपदेश कर सभी को इसी ब्रह्मभाव में प्रतिष्ठित करना चाहता है। जिसमें हे 
स्वयं सदा प्रतिष्ठित है । अतः ब्रह्मज्ञानी परमोदार है । ट be 
अपौरुषेय वेद में कर्म, उपासना और ज्ञान तीनों ही साधन बतलाये गये हैं। निष्कामभाव से कमं का 
अनुष्ठान करने पर अन्तः करण शुद्ध होता है और निष्काम भाव से उपासना के अनुष्ठान से चित्त की 
चञ्चलता मिटती है । तब शुद्ध एवं शान्त अन्तःकरण में विवेक, वैराग्य, शमादिषट्सम्पत्ति और मुमुक्षा उत्पन्न 
होती है । इन चार साधनों से युक्‍त साधक ही वेदान्त विचार का अधिकारी माना जाता है । “अथातो ब्रह्म 
जिज्ञासा” इस सूत्र पर भाष्यकार ने अथ शब्द का आनन्त्य अर्थ किया है। अर्थात्‌ साधन चतुष्टय के अनन्तर 
ही ब्रह्म का विचार सद्यः फल देता है । इसलिए वेदान्त विचारक में उक्त साधन चतुष्टय का होना अनिवार्य 
है। कर्म और उपासना क्रिया होमे के कारण नित्यमोक्ष के अन्तरंग साधन नहीं हो सकते हैं । अत: ज्ञान ही मोक्ष 
का साक्षात साधन है । एतदर्थ वेदान्त का विचार मोक्षाभिलाषी को करना चाहिये । श्रुति में कहा है- परीक्ष्य 
लोकान्‌ कर्मचितान्‌ ब्राह्मणो निर्वेदमायान्नास्त्यङ्कतः कृतेन । तद्धज्ञानार्थं गुरुमेवाभिगच्छेत्‌ समित्याणिः श्रोत्रियं 
ब्रह्मनिष्ठम्‌ । ब्रह्मजिज्ञासु कर्मोपासना से संचित सभी लोकों की १ रीक्षाकर उनसे विरत हो जावे, क्योंकि मुमुक्ष 
को नित्य शाश्वत लोक (फल) अभीष्ट है, जो कमे से कभी भी प्राप्त नहीं हो सकता हे । अतः नित्य मोक्ष को 
पाने के लिये आत्मरूप से ब्रह्म का अपरोक्ष ज्ञान प्राप्त करना अनिवायं है । ऐसे ब्रह्मज्ञान के लिये समित्द्गुपाणि 
होकर श्रोत्रिय ब्रह्मनिष्ठ सिद्ध गुरु सत्निकट में जावे । परमपवित्र ब्रह्मज्ञान की अनुपम महिमा बतलाने के बाद 
गीता में भगवान श्री कृष्ण ने भी ऐसा ही कहा है। यथा-_ | 
नहि ज्ञानेन सदृशं पवित्रमिह विद्यते । 
तत्स्वयं योगसंसिद्धः कालेनात्मनि विन्दते ।। 


तद्विद्धि प्रणिपातेन परिप्रश्नेन सेवया । ड 
उपादेक्ष्यन्ति ते ज्ञानं ज्ञानिनस्तत्त्वदशिनः ॥ इत्यादि । > जल 
इसी शाश्वत श्रौतसिद्धान्त को जगद्गुरु आद्य श्री शंकराचायं जी ते उजागर किया है, जिसे विश्व के 


सभी निष्पक्ष विद्वानों ने एक स्वर से स्वीकार किया एवं झुरिशः प्रशंसा की है । अतः कल्याण कामी मुमुक्षुओं _ 
के लिए प्रयत्न करना चाहिए और जनकल्याणाथं 


को इसी श्रौत सिद्धान्त का अनुसरण कर आत्म कल्याण 
सिद्धान्त का प्रचार-प्रसार भी करना चाहिए। इत्योंक्षम्‌ । 


कातिक पौर्णमासी भगवत्यादीयः FR 
शंकराब्द 1201 आ० म० मं० स्वामी विद्यानन्दगि्रि | 
वि० सं० 2045 अध्यक्ष क. हक 

दि० 23.11.88 जगद्गुरु आद्य श्री शंकराचार्य 


महासमिति, भारत 


आचार्य शंकर का अद्वैत ब्रह्मवाद 
डा० अभेदानन्द भट्टाचार्य, प्राचार्य, श्रीभगवानदास संस्कृत महाविद्यालय, हरिद्वार 


अहत वेदान्त का निर्गुण ब्रह्म- अद्व त वेदान्त में ब्रह्म को निर्गुण निविशेष माना गया है। निर्गुण ब्रह्म का 
परिचय विशेष धर्मों और गुणों से नहीं दिया जा सकता । अद्वैत वेदान्तियों का कहना है कि जिसने ब्रह्म को 
गुणाश्रय के रूप में जाना है, उसने ब्रह्म को नहीं जाना है। केनोपनिषद्‌ में कहा है कि अविज्ञातं विज्ञानताम्‌ 
2/3 निविशेष ब्रह्म का प्रतिपादन अस्तिमुखेन करना सम्भव नहीं। श्रुति “नेह नानास्ति किचन” इत्यादि 
वाक्यों द्वारा नेति-नेति करके ही निर्गुण ब्रह्म का उपदेश करती है । इसी नेति-नेति अर्थात्‌ निषेध रीति से 
बृहदारण्यक श्रुति कहती है कि ब्रह्म अस्थूलमनणु अहृस्वम्‌ अदीर्घम्‌ है । ब्रह्म स्थूल भी नहीं, अणु नहीं, हृस्व 
नहीं, दीर्घे नहीं, इस प्रकार सभी धर्मों का ब्रह्म में निषेध मिलता है। आचार्य शंकर ने स्वयं बृहदारण्यक भाष्य 
में कहा है कि ब्रह्म में किसी प्रकार के भी विशेष धर्म नहीं हैं । नाम, रूप, धर्म, भेद, जाति, गुण आदि कुछ भी 
विशेष नहीं है । शंकराचार्य स्वयं इस बात को मानते हैं कि जाति, व्यक्ति, गुण आदि को लेकर के ही शब्द की 
प्रवृत्ति होती है । ब्रह्म में उक्त प्रकार के धर्म होने के कारण उसका 'तत्‌' अथवा 'इदम्‌' करके निर्देश नहीं 
हो सकता । जसे लोक में 'यह सींग वाली सफेद गौ जा रही हे' इस प्रकार गौ के लिए विशेष धर्मों सहित निर्देश 
किया जाता हे । ऐसा ब्रह्म के लिए सम्भव नहीं। ब्रह्म के लिए तो अध्यारोपित नाम, रूप, द्वारा ही कथन 
सम्भव है । इसलिए “विज्ञानमानन्दं ब्रह्म, विज्ञानघन एवं आदि प्रकारों से ब्रह्म, आत्मा आदि शब्दों द्वारा 
भध्यारोप पुर्वक ही श्रुति कथन करती है । यदि ब्रह्म के स्वरूप मात्र का बोधन कोई करना चाहे उस स्थिति में 
ब्रह्म रे निर्देश करना किसी भी प्रकार सम्भव नहीं है।? यह वैष्णव वेदान्तियो के समान आचार्य शंकर भी 
मानते हैं। निविशेष वस्तु का निर्देश नहीं हो सकता है, ऐसा वैष्णव वेदान्तियों का कथन है । यही बात आचार्य 
शंकर 38 वस्तु स्वरूप ब्रह्म के लिए कहते हे । ब्रह्म विषय और विषयी--दोनो से अपने स्वरूप में परे है। 
उपनिषदों दि जो ब्रह्म का स्वरूप कथित हुआ है, वह भी अपने वाच्य अर्थ में निविशेष ब्रह्म का प्रतिपादन नहीं 
करता, क्योंकि लक्षण के लिए लक्ष्यभाव की आवश्यकता है । लक्ष्यभाव होना ही ब्रह्म का सधर्मक होना है। ये 


1. बृहृदारण्यक भाष्य, 2/3/6 
2. वही 


जाति नहीं हे, इसलिएं वह सदसद्‌ आदि शब्दवाच्य नहीं हे, इसी प्रकार क्रिया एक है, अद्वे त है, अविषय है; 
इसलिए शब्द से उसका सम्बन्ध नहीं हो सकता । अत: श्र ति कहती है कि 'यतोवाचोनिवर्तन्ते” वाणी भी 
वहाँ से लोट आती है ।' इसलिए ब्रह्म परप्रतिषेधरूप है । अर्थात्‌ ब्रह्मातिरिक्त अन्य का निषेधरूप है । इसलिए 
बृहदारण्यक में कहा है : “अथात्‌ आदेशो नेति-नेतीति” ।* केनोपनिषद्‌ में कहा है “अन्यदेवतद्विदितादयों 
अविदितादपि” ।* 

उक्त प्रकार से विचार करने पर यह बात स्पष्ट हो जाती है कि निर्गुण ब्रह्म प्रमाणगम्य है, उसमें यहाँ 
तक कि तद्रूपत्व धर्म का भी कथन सम्भव नहीं है, क्योंकि किसी प्रकार से ब्रह्म को ज्ञान का विषय बनाया 
नहीं जा सकता । इसीलिए माण्डूक्य उपनिषद्‌ में ब्रम का कथन निषेध रूप से ही किया गया है । “नान्तः प्रज्ञं न 
बहिः प्रज्ञं नोभयतः प्रज्ञं न प्रज्ञानघनं न प्रज्ञं ना प्रज्ञम्‌” इत्यादि ।‹ वैष्णव वेदान्तीगण निर्गुण ब्रह्म के विषय में 
जो आपत्ति उठते हैं कि निर्गुण ब्रह्म जब ज्ञान का विषय नहीं बनता तो वह है ही नहीं; अद्वैत वेदान्ती वैष्णव 
वेदान्तियों की उक्त आपत्ति से सहमत नहीं है, क्योंकि ब्रह्म को निर्गुण कहकर ब्रह्म के विषय में किसी प्रकार के 
वास्तविक ज्ञान को न मानने का अर्थ यह नहीं है कि ब्रह्म का अस्तित्व नहीं है । अद्वैत वेदान्ती ब्रह्मबोध 
ज्ञानाधीन है, यह नहीं मानते । अर्थात्‌ ब्रह्म हमारे ज्ञान का विषय नहीं बनता । जो लोग ब्रह्म को वस्तुतः 
ज्ञानगम्य मानतेहैं, उनके अनुसार ब्रह्म की सत्ता निरपेक्ष सत्ता नहीं रह सकती । वह ज्ञानसापेक्ष सत्ता होगी । 
आचार्य शंकर इस दृष्ट से ब्रह्म को अधिक निरपेक्ष, अधिक पूर्ण देखना चाहते हैँ जबकि कुछ वैष्णव दार्शनिक 
ब्रह्म को विषय सन्दर्भ में देखते हुए उसमें अधिक पूर्णता का दावा करते हैं। 

अब प्रश्‍न उठता है कि ब्रह्म वस्तुतः जब निर्गुण है निविशेष है तथा सर्व प्रमाणो से अगम्य है, तब उस 
ब्रह्म के विषय में जिज्ञासा कैसे सम्भव है? जिज्ञासा के बिना शास्त्रादि विचार निरर्थक हो जाते हैं। इस पर 
आचार्ये शंकर कहते हैं कि अज्ञान निवृत्ति के लिए प्रपचरहित निविशेष ब्रह्म की व्याख्या अध्यारोप और अपवाद 
द्वारा की जाती है । मिथ्याभूत उपाधिकृत धर्मो की निविशेष ब्रह्म में कल्पना की जाती हैः आचाय मधुसुदन 
सरस्वती के निर्गुण ब्रह्म में वस्तुत: प्रमाणों का खण्डन किया है। फिर भी यदि विपक्षी निर्गुण ब्रह्म में प्रमाण न 
होने का आक्षेप करते हैं तो उनके लिए वे कहते हैं कि ब्रह्म की स्फूति अर्थात्‌ प्रकाश के लिए प्रमाण की 
आवश्यकता नहीं है, क्योंकि ब्रह्म स्वयं प्रकाश है। स्वयं प्रकाश ब्रह्म के प्रकाश के लिए अन्य प्रकाश की 
आवश्यकता नहीं है । अन्यों को प्रकाश के लिए ब्रह्म के प्रकाश की आवश्यकता है । इसलिए उपनिषद्‌ में कहा 
है “तमेव भान्तंमनु्रातिसवंम” । यदि अज्ञान निवृत्ति के लिए ब्रह्म में प्रमाण पुछा जाय तो उसके लिए मधुः 
सुदन सरस्वती कहते हैं कि उपनिषद्‌ प्रमाण भी ब्रह्म के स्वरूप में प्रविष्ट नहीं हो सकता । इसीलिए निर्गुण 
ब्रह्म में उपनिषद्‌ प्रमाण भी आरोपित लक्ष्य-लक्षण, प्रमाण प्रमेय भावों को ले करके ही प्रवृत्त होता है। 
उपनिषद्‌ वाक्यों का लक्षणा से ब्रह्म में तात्पये निकालना होगा ।' अन्यथा पदार्थ का बोध सम्भव नहीं, इसीलिए > 


- गीता शांकर भाष्य, 13-12 
* बृहदारण्यक उपनिषद्‌, 2-3-6 
: केनोपनिषद्‌, 1-4 
- माण्ड्क्य उपनिषद्‌, 7 ह ठ 
* तथाहि सम्प्रदायविदांवचनम्‌ अध्यारोपावादाभ्यां निष्परपंचं प्रप च्यते इति । गीता-शांकर भाष्य, 13-13 | 
. कठोपनिषद्‌, 2-5-15 FR ल i 
 स्फू्त्येथ वा अज्ञातनिवृत्यर्थ वा प्रमाण प्रश्‍न: । आधेस्वप्रकाशतयाप्रमाणवयथ्येम्‌ । ` दवितीये उपनिषद्‌ 
प्रमाणत्वात्‌ । अद्वैतसिद्धि, पू० 739 3 बज SSS 02. 
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आचार्य पुष्पदन्त ने महिम्नः स्तोत्र में कहा है। 'अतदृव्यावृत्यों यं चकितमभिधत्ते श्रुतिरपि” अर्थात्‌ निषध 
मुख से चकित भाव से श्रुति ब्रह्म का कथन करती है। आचार्य मधुसूदन सरस्वती ने पूर्व पक्ष की ओर से “ब्रह्म 
धर्मवत्‌ पदार्थत्वात्‌” इस प्रकार ब्रह्म को सधर्मक सिद्ध करने के लिए अनुसान उपस्थित करके उसका खण्डन 

र निर्गुण ब्रह्मा का प्रतिपादन किया है ।? 

ह हे इतः पूर्व निवेदन किया था कि ब्रह्म के प्रतिपादन की दो पद्धतियाँ हैं : विषयीनिष्ठ और विषयनिष्ठ । 
बिषयीनिष्ठ पद्धति आत्मकेन्द्रित होती है । विषयीनिष्ठ पद्धति के अनुस।र हमने आत्मा की सिद्धिपूर्वक ब्रह्म की 
सिद्धि दिखलायी है। इस पद्धति में निषेधमुख से एवं विधिमुख से आत्मा का प्रतिपादन किया गया है। निषेध 
मुख से कहा जा चुका है कि शरीर आत्मा नहीं है, इन्द्रिय आत्मा नहीं है, प्राण आत्मा नहीं है, मन आत्मा नहीं 
है, विज्ञान आत्मा नहीं है, इन सबसे परे तुरीय आत्मा है। विज्ञान तक जो आत्मा होने का. निषेध किया 
गया है, यही नेति-नेति अर्थात्‌ निषेध पद्धति है, जिसमें दिखलाया जाता है “नेदं यदिदमुपासते” अर्थात्‌ 
यह नहीं है, यह नहीं है। जिसे अज्ञानी जन आत्मा समझते हैं, वह वस्तुतः आत्मा का स्वरूप नहीं है। 
तब प्रश्‍न उठता है कि आत्मा क्या है ? आत्मा का स्वरूप क्या है? इस पंर विधिमुंख से कहा ज।येगा--आत्मा 


` तुरीय है, वह ब्रह्म ही हे । इस प्रकार विषयीनिष्ठ पद्धति में हमने देखा कि निषेध और विधि दोनों पद्धतियों से 


तुरीय चेतन को आत्मा कहा गया है जो कि अद्वैति ब्रह्म है । 
` अब विषयनिष्ठ पद्धति में भी दो पद्धतियों को हम अपना सकते हैं--विधि और निषेध मुख से हम 
“तेह नानास्ति” इस श्रुति बाक्य की संगति बैठाने के लिए जगत्‌ की मिथ्यात्वसिद्धि पूर्वक ब्रह्म की सिद्धि करने 
का प्रयास करेंगे । निषेधात्मक पद्धति में जब ब्रह्म के विषय में हम सम्पूर्ण धर्मों का निषेध करते हैं, उसका अर्थ 
यह नहीं कि धर्मो का भी निषेध करते हैं और यह भी अर्थ नहीं कि धर्म ब्रह्म को -छोड़कर अन्यत्र कहीं 
स्थित हे । शंकर ब्रह्म के विषय में जब कहते हैं कि ब्रह्म न सत्‌ है और न ही असत्‌ है, उनका तात्पर्य है कि 
यह प्रयोग उन अर्थो के दृष्टिकोण से 'है जिस दृष्टिकोण से हम आनुभूविक जगत्‌ की भावात्मक तथा 
अभावात्मक वस्तुओं को जानते हैं। अधिक-से-अधिक ब्रह्म के विषय में हम यही कह सकते हैं कि अमुक 
वस्तु ब्रह्म नहीं है, किन्तु यह नहीं कह सकते कि ब्रह्म क्या है? यह स्थिरता, परिवर्तन, सम्पूर्ण-इकाई अथवा एक 
भाग, सापेक्ष और निरपेक्ष सीमित और असीमित इत्यादि समस्त विरोधी भावों के ऊपर, आश्रित पदार्थों से 
अतीत ब्रह्म हे । सीमित वस्तु सदा ही अपने से ऊपर की ओर बढ़ती है, किन्तु ऐंसी कोई वस्तु नहीं है जो कि 
अनन्त तक पहुँच सके । यदि ऐसा होता तो अनन्त अनन्त नहीं रह सकता ।* जब ब्रह्म के विषय में निषेधात्मक 
कथन किये जाते हैं कि ब्रह्म न मोटा है, न फ्तला है, न छोटा है, न लम्बा है, जिसे हमारी इच्द्रियाँ ग्रहण कर 
सके, तो वह शुन्य-सा लगता है, खित-सा लंगता है।* निर्गुण ब्रह्म स्थायी यथार्थ सत्ता है । हमारे मानवीय 
मस्तिष्क के लिए वह स्थायी यथार्थ सत्ता आदश के रूप में ही प्रकट होती है र 
ब्रह्म का स्वरूप लक्षण-- सत्यं ज्ञानमनन्तम्‌ ब्रह्म” अद्वैत वेदान्तियों के अनुसार यह ब्रह्म का स्वरूप 
लक्षण हे । ब्रह्म के इस स्वरूप लक्षण को भी नेतिपरक ही समझना चाहिए । अस्तिपरकता में पूर्णतया अध्यस्त 
लक्षण ही मानना पडेगा । यद्यपि नास्ति मुखेन लक्षण भी अध्यस्त ही होता, फिर भी नेति-नेति करके ब्रह्म में 
वृत्ति व्याप्यता ही अपेक्षित है, फल-व्याप्यता नहीं । अत: निषेध मुख से लक्षणस्थ सत्य पद का अर्थ, असत्य की 


1. शिवमहिम्नः स्तोत्रम्‌, श्लोक 2, द्वितीय पंक्ति । 


2. अद्व तसिद्धि, ब्रह्म निर्गुणत्वोपपत्ति प्रकरण, पृ० 717 से 721 तक 

3. Indian Philosophy. Vol, Dr. Radhakrishnan, Page 536 
4. बृहदारण्यक उपनिषद्‌, 3-8-8 
5. The System of Vedanta : Deussen, Page 103. 
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व्यावृत्ति, ज्ञान पद का अर्थ जड़ की व्यावृत्ति एवं अनन्तपद का अर्थ परिच्छिन्न की व्यावृत्ति होगा। अर्थात्‌ ब्रह्म 
असत्‌ नहीं, जड़ नहीं, परिच्छिन्न भी नहीं हे । ब्रह्म उक्त प्रकार से असत्य, जड़ एवं परिच्छिन्न से जब भिन्न ठ 
तो यह शंका हो सकती है क्या ब्रह्म में असत्यभेद, जड़भेद एवं परिच्छिन्तभेद रहते हैँ? पूर्वोक्त तीनों भेद क्या 
ब्रह्म के धर्म नहीं हैं ? अतएव ब्रह्मा निविशेष न होकर सविशेष हो जाता है। इसके उत्तर में अद्वैत वेदान्तियों 
का कहना है कि असत्य कौ व्यावृत्ति, जड़ की व्यावृत्ति एवं परिच्छिन्न की व्यावृत्ति ब्रह्म से पृथक्‌ नहीं है । 
व्यावृत्ति ब्रह्मस्वरूप है । “रजत नहीं है” यहाँ पर रजत अभाव जिस प्रकार शुबित रूप है, उसी प्रकार प्रहत 
स्थल में भी व्यावृत्ति अर्थात्‌ असत्य जड़ एवं परिच्छिन्न की व्यावृत्ति ब्रह्मस्वरूप है । तीनों पद शुद्ध ब्रह्म का 
बोध कराते हैं। व्यावृत्ति अमावरूप धमं है, परन्तु अद्वैत मत में वह अधिकरण रूप है, अधिकरण ब्रह्म है। अतः 
ब्रह्म से वह अतिरिक्त नहीं है । मण्डने मिश्र आदि भावाद्व तवादी अद्वौत वेदान्ती भावरूप ब्रह्म की एकता को 
सिद्धि करते हैं, भावरूप ब्रह्म के अतिरिक्त उसमें अभाव रूप धर्मो के होने पर भी उनके मंत में अद्वं त की हानि 
नहीं होती ।! जो भी हो मण्डन मिश्र के अनुसारं अभाव रूप धर्मो को अतिरिक्त मानने पर भी अद्व तवाद की 
हानि नहीं होती । अन्य अद्वैत वेदान्तियों के अनुसार अभाव ब्रह्मरूप ही है, इसलिए भी कोई क्षति नहीं है। 
वस्तुतः अधिकांश अट्टं तवेदान्ती भावाद्व तवाद को स्वीकार नहीं करते। उनके अनुसार ब्रह्म में अथवा ब्रह्म के 
अतिरिक्‍त भाव-अभाव रूप किसीं भी प्रकार के धर्म सम्भव नहीं हैं । एकमात्र सर्वग्राही एवं सर्वातीत ब्रह्म ही 
सत्य है। अगरं कहीं असत्य भी है तो वह ब्रह्म ही है । ब्रह्म असत्य नहीं, अपितु असत्य जो कि असत्य के रूप में 
प्रतिभात होता है, उसमें भी अगर कोई सार है, तो वह भौ ब्रह्म ही है। 

उक्त स्वरूप लक्षण में तीनों ही पद ब्रह्मबोधक हैं, इसलिए कोई यहं आक्षेप करे कि तीनों पदों की “घटः 
कलशः” के समान पर्यायार्थकता हो जायेगी । ऐसी आपत्ति नहीं की जा सकती, क्योंकि तीनों पदों की सार्थकता 
बतलायी जा चुकी है कि असत्य आदि भिन्न-भिन्न वस्तुओं की व्यावृत्ति करते हैं | अद्व त वेदान्ती तीनों पदों का 
वाच्यार्थ ब्रह्म को नहीं मानतें। वाच्यार्थं मानने पर ब्रह्म में निर्गुणत्व नहीं रंह संकता, इसलिए यहाँ पर लक्षणा 
मानी गयी है। दवत वेदान्तियों का यह आक्षेप समीचीन नहीं है कि लक्षणा में ब्रह्म को लक्ष्य बनाते पर लक्ष्यता _ 
धर्म से ब्रह्म सधर्मक हो जायेगा । ब्रह्म में लक्ष्यत्वं धर्म आदि आरोपित हैं, यह पहले हीं कहा जा चुका है । यहाँ 
पर संत्यादि पदों के भिन्न अर्थ होते हुए भी वे एकार्थ बोधक हैं, अतः सामानाधिकरण्य होने में किसी प्रकार की 
अनुपपत्ति नहीं है । जहाँ पर वाक्य के अन्तर्गत भिन्न-भिन्न पद एक अर्थ के बोधक होते हैं वहीं सामानाधिकरण्य 
होता. है । सत्यादि पदों द्वारा वाच्यार्थं में सत्यत्व विशिष्ट, ज्ञानत्व विशिष्ट एवं अनंतत्वा विशिष्ट 
ब्रह्म--इस प्रकार-अर्थ करने पर विशेषणों के भिन्न होने से विशेषण प्रयुक्त विशेष्य में भी भेद अवश्य होगा । 
वैसी स्थिति में निविशेष शुद्ध ब्रह्म का बोधक वे पद नहीं हो सकेंगे । इसलिए लक्षणा से अर्थ किया गयां। ब्रह्म में 
वस्तुतः धर्म-घमि-भाव न होने पर भी कल्पित धर्म-धमि भाव का समर्थन पंचपादिका में आचायं पद्मपाद ने 
किया है । आनन्दआदि गुण वस्तुत: ब्रह्मस्वरूप हैं 17 सत्य-ज्ञान-आनन्द आदि ब्रह्म से अभेद रूप हैं, इसका समर्थेन 
आचार्य सरवज्ञात्म मुनि ने अपने ग्रन्थ संक्षेपशारीरक में किया है। उनका कहना है कि सत्य में ज्ञान है, ज्ञान मे 
सत्यता है । आनन्द में ज्ञान है, ज्ञान में आनन्द है । आनन्द में सत्यता भी है, सत्यता में आनन्द भी है। सत्य, ज्ञान 
एवं आनन्द में किसी प्रकार का भेद नहीं है वे सब वस्तुतः अभिन्न है । सत्यं यदि ज्ञान से भिन्त होता तो बह 


1. द्विविधा धर्मा:--भावरूपा अभावरूपाश्चेति । तत्र अभावरूपानाद तं विघ्नन्ति । ब्रह्मसिद्धि, सण्डनमिश्र, ` 
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ज्ञान न होकर विषय या ज्ञेय होता । जो ज्ञेय है, वह सत्य न होकर मिथ्या होता, किन्तु सत्य कभी मिथ्या नहीं हो 
सकता । ज्ञान सत्य से भिन्न होता है, तो ज्ञान भी असत्य हो जायेगा और असत्य होने पर ज्ञान मिथ्या हो ज़ायेगा, 
इसीलिए ज्ञान सत्य से अभिन्न हे । इसी प्रकार आनन्द ज्ञान से भिन्न होता है तो वह भी ज्ञेय होगा और ज्ञेय होने 
से मिथ्या होगा ।' अतः सत्यादि पद एकार्थक होकर ब्रह्म का बोधक हैं, साथ में इतर व्यावर्तक भी । 
ब्रह्म सत्य अर्थात्‌ सत्‌ है--हमने पूर्व ही निवेदन किया है कि अक्ल त वेदान्त के अनुसार परमार्थतः ब्रह्म 
की सिद्धि अथवा असिद्धि नहीं की जा सकती, वैसा होने पर ब्रम में ज्ञान-विषयत्व आ जायेगा । फिर भी अज्ञान 
निवृत्ति के लिए नेति-नेति पद्धति से ब्रह्म का प्रतिपादन करना है। सत्यादि पदों द्वारा मिथ्यादि की निवृत्ति भी 
नेति-नेति पद्धति ही है। सत्यादि पदों का ब्रह्माबोधकत्व होना ही विधिपरक पद्धति है। यद्यपि विधिपरक 
(१०४1४९४) प्रतिपादन में कल्पित धर्म-धमि-भाव निविशेष ब्रह्म में स्वीकार करना पड़ता है, फिर भी इसमें 
अतिरिक्त - अर्थात्‌ एवंभूत कल्पित विधिपरकत्व एवं निषेध परकत्व के अतिरिक्त ब्रह्म के प्रतिपादन में अन्य 
कोई विधि नहीं है । 
ब्रह्म के स्वरूप लक्षण में सत्यादि पदों के भिन्न-भिन्न अर्थ हैं और उन भिन्न-भिन्न अर्थो से अध्यारोपित 
समस्त प्रपंच का निषेध होता है--अर्थात्‌ आरोपित प्रपंच की निवृत्ति होती है। उक्त स्वरूप लक्षण में ब्रह्म को 
सत्य अर्थात्‌ सत्‌ कहा गया है। सत्‌ पद से असत्‌ की निवृत्ति कही गयी है। असत्‌ की निवृत्तिपुर्वक ब्रह्म को सत्‌ 
स्वरूप बतलाया गया है । वह असत्‌ अर्थात्‌ अद्वैत वेदान्त में मिथ्या क्या है, विचारणीय है । क्योंकि आचार्यमधुसूदन 
ने उक्त नेति-नेति पद्धति काअनुसरण करते हुए अद तसिद्धि में कहा हैकि “अद्वेतसिद्धे देढेतमिथ्यात्वसिद्धिपुवकत्वात्‌ 
5 तमिथ्यात्वेमेव ्रथममुपपादनीयम्‌”। इसलिए अद्वैत ब्रह्म की सिद्धि के लिए हत प्रपंच मिथ्या है, 
यह विचारणीय हे । जब दवत प्रपंच की मिथ्यात्वसिद्धि हो जायेगी, तब उसके निषेधपूर्वक ब्रह्म की सिद्धि होगी, 
क्योंकि सद्ब्रह्म स्वयं सिद्ध है। आचार्य शंकर ने सत्य मिथ्या का विश्लेषण करते हुए 0 
कि “सत्य वह है जो जिस रूप में विद्यमान है, जह उस रूप से कभी व्यभिचरित न हो 


होता है, यह सत्य नहीं हो सकता, वह मिथ्या है।* अर्थात्‌ जो ति 
जिसका व्यभिचार होता है, वह असत्य है । सत्य सर्वदा कालाबाध्य है, वह सत्‌ है । किसी काल में 


1, संक्षेप शारीरक, अभ्यास 1, श्लोक 1888-189 
2. अद्व तसिद्धि, पू 8 

3. तैत्तिरीय उपनिषद्‌ भाष्य, 2-1 

4. गीता शांकर भाष्य, 2-16 

5. नासतो विद्यते भावो नाभावो विद्यते सतः, गीता शांकर भाष्य, 2-16 
6. Appear ance and Reality, Bradley, Page 120 
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| प्रकाशात्मयति ने मिथ्यात्व का लक्षण किया है--“प्रतिपन्न उपाधि में जो अभाव है, उस अभाव का प्रतियोगी 
। होना ही मिथ्यात्व है ।?! मिथ्या सदा सत्य प्रतिपन्न उपाधि में ही प्रतीति का विषय बनता है । जिस अधिष्ठान 
में जिसका अत्यन्त अभाव है, उस अत्यन्त अभाव की प्रतियोगी वस्तु मिथ्या है। आकाश आदि सम्पूर्ण प्रपंच का 
अधिष्ठान ब्रह्म है, परमार्थतः ब्रह्मा में आकाश आदि प्रपंच का अत्यन्त अभाव है, इसीलिए वे मिथ्या हैं । 
। इस प्रकार अह्व तवादी प्रपंच की मिथ्यात्वसिद्धि करके पश्चात्‌ उसका निषेध अर्थात्‌ अपवाद करते हें । 
शि अध्यारोप में 'सबंखल्विदं ब्रह्म” आदि श्रुति वाक्यों की संगति बैठ जाती है तथा भपवाद में नेह नानास्ति' 
आदि श्रूति वाक्यों की संगति भी। इसी को हमने इतःपूर्व विषयनिष्छ, निषेध-पद्धति कहा है । जब सम्पूर्ण 
|| जगत्‌ की शक्ति में रजत्‌ के समान मिथ्यात्वसिद्धि हो जाती है और जब मिथ्या वस्तु की व्यावृत्ति हो जाती हैं 
और व्यावृत्ति स्वयं ब्रह्म रूप होती है तथा व्यावत्यं कुछ शेष नहीं रहता तब इस निषेध पद्धति से एकमात्र 
| अद्वैत ब्रह्म की सिद्धि हो जाती है। 
| इसके अतिरिक्त विधिमुखेन निविशेष ब्रह्मा में आरोपित धर्मों को मानकर सत्‌ का विवरण दिया जा 
| सकता है । विश्व में सत्‌ ब्रह्म को छोड़कर किसी भी वस्तु की स्थिति नहीं मानी जा सकती, क्योंकि सत्‌ अधिष्ठान 
|! के विना मिथ्या वस्तु की प्रतीति सम्भव नहीं है । सभी वस्तुएँ सत्‌ के साथ तादात्म्य रूप से ब्रह्म में अध्यस्त हैं। 
| इसलिए 'घटोस्तिपटोस्ति' इत्यादि रूप में सर्वत्र सत्‌ की प्रतीति होती है। ब्रह्म सत्‌ है, इसकी सिद्धि नहीं 
। करनी है, क्योंकि वही सत्‌ हो सकता है, जिसका अनस्तित्व न हो । सत्‌ का अभाव कभी नहीं होता ओर असत्‌ 
का भाव भी नहीं । घट आदि पदार्थों में अस्ति रूप से अधिष्ठान सत्ता का अनुभव होता है । प्रत्येक वस्तु के 
साथ सत्‌ जुड़ा हुआ है । सत्‌ को निकाल देने पर वस्तु स्वरूप अनिवचनीय हो जाता है, जैसे अरस्तू के अनुसार 
रूप विहीन उपादान । घटादि में जो सत्‌ की प्रतीति होती है वह घटादि भिन्न-भिन्न वस्तु रूप नहीं है, क्योंकि 
| ऐसा मानने पर “घटःसन्‌'” एवं रूप से सर्वत्र सत्‌ की अनुगत प्रतीति नहीं हो सकेगी। हम सर्वत्र अस्ति के रूप 
| में एक सत्‌ का अनुभव करते हैं । अतः घटादि को अस्तित्ववात्‌ बताने के लिए उनमें एक सत्ता को स्वीकार 
करना आवश्यक है । सत्‌ को यदि वस्तु रूप माना जाये तो वह घट रूप होगा--अंर्थात्‌ घट कहना और सत्‌ 
कहना एक ही बात होगी । इसी प्रकार सत्‌ पट रूप होगा तो घट कहना और सत्‌ कहना एक ही बात होगी । 
ऐसा मानने पर घट के लिए भी सत्‌ शब्द का प्रयोग होगा और पट के लिए भी । ऐसी स्थिति में घट पट न 
कहकर सत्‌-सत्‌ कहा जा सकता है । इसी प्रकार सत्‌ और घट जब एक हैं तब 'सन्‌ घट: के स्थान पर 
“सत्‌-सत्‌' या 'घट-घट' ऐसा भी प्रयोग होने लगेगा जोकि होता नहीं है । सत्‌ और घट एक होते तो सत्‌ 
के कभी उत्पत्ति-विनाश न होने के कारण घट के भी उत्पत्ति-विनाश नहीं होंगे और इस प्रकार असत्वापत्ति 
हो जायेगी । “सत्‌ घट' में बिशेष्य-विशेषण भाव भी उपपन्न न होगा। अतः सत्‌ घटादि भिन्न-भिन्न वस्तु 
रूप नहीं है। ह 
सत्‌ जाति रूप (सामान्य) धर्म भी नहीं, क्योंकि सत्ता जाति द्रव्य-गुण-कमंमात्र वृत्ति है, सामात्यः विशेष, 
समावाय, अभाव आदि में सत्ता जाति नहीं है। किन्तु सत्‌ सामान्यादि सभी पदार्थों में रहता है, अन्यथा उन | 
पदार्थों का अनस्तित्व हो जायेगा । अभाव में भी सत्‌ है। जैसे घट में पट का अभाव है, यहाँ पर है पद द्वारा | 
| सत्ता का ही बोध होता है। ऐसी वस्तु नहीं है, जिसमें सत्‌ नहीं हो, सत्‌ के बिना वस्तु अवस्तु हो जायेगी 
अवस्तु मिथ्या में जो मिथ्यात्व हैँ उसमें भी है का भाग सत्‌ का ही है। सत्‌ अपरिच्छिन्न | होने के कारण | 
सवंत्र पहुँचा हुआ है, अतः सत्‌ किसी का धर्म रूप नहीं है, अपितु धमिरूप है । घटादि में सत्‌ नहीं है : पितु 


1. पंचपादिका विवरण, 21 2 
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सत्‌ में घटादि अध्यस्त है! सत्‌ के साथ तादात्म्यभावोपन्न हुए बिना घटादि की प्रतीति नी हो सकती । सत्‌ 
का यद्यपि वस्तुतः अध्यास नहीं होता, फिर भी संसर्गाध्यास का आरोप उसमें किया जाता है। फिर भी सत्‌ 
अपापविद्ध रह जाता है। इसलिए “ब्रह्मानन्द-सरस्वती के अनुसार सत्‌ अध्यस्त वस्तुओं का हमें दो प्रकार से 
अनुभव होता है--“सन्तं घटं जानामि, घटं सन्तं जानामि” । 

“सत्सं ज्ञानं अनन्तम्‌” आदि स्वरूप लक्षण वाक्यों में सत्‌ को न्याय एवं वैष्णव दार्शनिकगण ब्रह्म का 
गुण कहते हैं, किन्तु अद्वं तवादी सत्‌ को ब्रह्मस्वरूप मानते हैं । इस अर्थ में सत्‌ और ब्रह्म में किसी प्रकार का भेद 
सम्भव नहीं । पूर्णतया एकार्थक होने पर भी असद्व्यावतंक होने के कारण वह सार्थक भी है । इसी अर्थ में सत्य- 
पद का ब्रह्म कै साथ सामानाधिकरण्य भी होता है । 

हमने ब्रह्म स्वरूप लक्षण के अन्तर्गत सत्‌-पद का विचार निषेध मुख से व्यावतंक के अर्थ में और विधि- 
मुख से ब्रह्मपरकत्व के अर्थ में किया है। वहाँ हमने पहले बतलाया है कि ये दोनों विधि-नि षेध पद्धतियाँ विषय- 
निष्ठ पद्धति के अन्तगंत आती हैं। अब आगे हम ब्रह्म स्वरूप लक्षण के अन्तर्गत “ज्ञान” अर्थात्‌ चित्‌ पद के विषय 
में विधि-निषेध दोनों पद्धतियों के माध्यम से विचार प्रस्तुत करेगे । 

ब्रह्म ज्ञान अर्थात्‌ चित्‌ स्वरूप है-ब्रह्म के स्वरूप लक्षण के अन्तर्गत ब्रह्म को ज्ञानस्वरूप कहा 
गया है। निषेध-सुख से विचार करने पर ज्ञान पद अज्ञान एवं अज्ञानोपादनक जड़ पदार्थों का व्यावतंक है । ब्रह्म 
ज्ञान स्वरूप है, इसका अर्थ है--ब्रह्म में अज्ञान या जड़त्वादि लेशमात्र भी नहीं है। ज्ञान सम्पूर्ण अज्ञान कार्यों 
की व्यावृत्ति करता है, साथ में ज्ञान पद का अथं ब्रह्म में एकीभूत होकर ब्रह्म को चित्‌ स्वरूप बतलाना भी है। 


` इस प्रकार यहाँ पर ज्ञान एवं ब्रह्म में पूर्वोक्त प्रकार से सामानाधिकरण्य होने में किसी प्रकार की असंगति नहीं 


है । ज्ञानपद का अभिधा अर्थ इतरव्यावतंत्व है तथा लक्ष्याथे ब्रह्म स्वरूप हे । ज्ञान ब्रह्म स्वरूप है, ब्रह्म ज्ञान 
स्वरूप है । यहाँ पर ज्ञान पद से वृत्ति ज्ञान को नहीं लेना है। वृत्ति ज्ञान अटत मत में अध्यस्त ज्ञान हे, वह 
मिथ्या है, क्योंकि उसकी व्यावृत्ति हो जाती है। यहाँ पर ज्ञान पद से शुद्ध ज्ञान, शुद्ध चित्‌ ब्रह्म को समझना है । 
ब्रह्म ज्ञानस्वरूप है, इसीलिए शास्त्र ब्रह्म को दुक्‌-रूप कहते हैं, ब्रह्म दृश्य नहीं है। दृश्य तो जड़ है। इसलिए 


दुक्‌ भिन्न एवं जडत्व हेतु से मिथ्या सिद्ध करने के लिए, दश्यत्व क्या है, इस पर अद्वैत बेदान्तियों ने पर्याप्त 
विचार किया है । विशव प्रपंच दिकूस्वरूप नहीं है, यह तो सभी दार्शनिक मानते हैं, किन्तु प्रपंच मिथ्या है, यह 


अब विधिसुखेन (09/1/४०1१) चित्स्वरूप का विवरण दिया जाता है । विधि, निषेध दोनों ही व्यवहार 
में हैं, इसीलिए विधिमुख से जो प्रतिपादन होता है उसका भी पर्यवसान निषेध में ही होता है। कोई भी पद्धति 
चाहे वह विधि या निषेध ही क्यों न हो, ब्रह्म को जात्मसात्‌ करने में समर्थ नहीं है, क्योंकि सत को किसी 


1. पटादयः स्वानुगत प्रतिभासेवस्तुनि कल्पिता: विभक्तत्वात्‌ । अद्वैतसिद्धि 
2. लघुचन्द्रिका, पू 45 si 
3. विवादपदं मिथ्या दृश्यत्वात्‌ । न्याय दीपावलि, आनन्दबोध, पृ० 1 
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पद्धति में नहीं लाया जा सकता । पद्धति के अन्दर लाने पर वह समस्त विरोधों से मुक्त न रहकर विरोधयुक्त 
होगा, ऐसी स्थिति में शंकर, नागार्जुन, ब्रेडले जैसे प्रत्ययवादीगण उसे सत्‌ नहीं मान सकते, क्योंकि इन 
प्रत्ययवादी दार्शनिकों के अनुसार सत्‌ समस्त विरोधो “से मुक्त निरपेक्ष सत्‌ है । फिर भी विधिमुख से विवरण 
देते हुए अद्वौ तवेदान्ती “चित्‌ को स्वयंप्रकाश मानते हैं । 

- चित्‌ का स्वप्रकाशतत्व- चित्‌ ब्रह्म है, ब्रह्म चित्स्वरूप है । चित्‌ ज्ञानस्वरूप होने के कारण अज्ञेय है। 
ज्ञान का व्यवहार उसमें सम्भव नहीं है, इसीलिए वह स्वयं प्रकाश है । अन्य प्रमाणों द्वारा प्रकाश्य नहीं है । वह 
स्तःप्रमाण, स्वत:सिद्ध स्वयं ज्योति है । इस प्रकार चित्‌ का स्वयं-प्रकाशत्व रामानुज आदि वैष्णव-वेदान्तियों 
द्वारा स्वीकृत नहीं हुआ है। रामानुज ने श्री भाष्य में अद्वैत के स्वयं-प्रकाशत्व के लक्षण का जोरदार खण्डन 
किया है । इसी प्रकार निम्बाकाचायोँ ने भी अद्वँ त के स्वयं-प्रकाशत्व के लक्षण का खण्डन किया है । निम्बार्के 
आचार्यंगण ब्रह्म को स्वयं प्रकाश नहीं मानते । स्वयं प्रकाश मानने पर उनके अनुसार शास्त्रादि उपदेश ; 
अर्थात्‌ शास्त्रादि प्रमाण व्यर्थ हो जायेंगे । शास्त्रादि प्रमाणों सें जब ब्रह्म परे होगा तो शास्त्रों के अनुसार उपासना त 

भी व्यर्थ हो जायेगी ।? इसीलिए ब्रह्म स्वयं-प्रकाश नहीं हो सकता । 

अहत वेदान्त के प्रकाण्ड पण्डित आचार्य चित्सुख ने अनुभूति के स्वयं प्रकाशत्व की सिद्धि अपने ग्रन्थ 
तत्वप्रदीपिका में की है। उनके अनुसार अनुभूति के स्वप्रकाशत्व का लक्षण असम्भव नहीं है । स्वप्रकाशत्व का 
अथथ है--'जो ज्ञेय न वनताहो साथ में अपरोक्ष व्यवहार विषय की उसमें योग्यता हो” ।४ इसी प्रकार उन्होंने 
अनुमान प्रमाण भी अनुभूति के स्वप्रकाशत्व में प्रस्तुत किया है :-- अनुभूति, अनुभूति व्यवहार हेतु प्रकाश: अनुः 
भूतित्वात्‌' ' यथा घट: ।* अर्थात्‌ अनुभूति स्वव्यवहार हेतु प्रकाश है, वयोकि वह अनुभूति है जो ऐसा नही है, 
वह अनुभूति भी नहीं है, जैसे घट | घट अनुभूति अर्थात्‌ ज्ञान नहीं है, इसीलिए अपने प्रकाश का हेतु नहीं बनता 
बह्‌ अपने आपको प्रकाशित नहीं कर सकता, उसको प्रकाशित करने के लिए ज्ञान की आवश्यकता है। अर्थात्‌ 
बह्‌ अन्य द्वारा प्रकाशित है । अन्य उसके लिए ज्ञात है। ज्ञान द्वारा ही वह प्रकाश्य है। ज्ञान न होगा तो उसका 
प्रकाश भी सम्भव है । अर्थात्‌ वह ज्ञानाधीन है । इसीलिए वह जड़ भी है, किन्तु अनुभूति या ज्ञात अद्वैत वेदान्त 
के अनुसार अन्य द्वारा प्रकाश्य नहीं है, वह स्वप्रकाश है । आचार्य रामानुज आदि वैष्णव वेदान्ती एवं च्याय- 
दार्शनिक अनुभूति को स्वप्रकाश नहीं मानते । आचाय रामानुज ने श्रीभाष्य में अनुभूति के स्वप्रकाशत्व को पूवे- 
पक्ष के रूप में प्रस्तुत करके उसका खण्डन किया है । रामानुज के अनुसार ज्ञानोदय होने के पश्चात्‌ ज्ञाता ज्ञेय 
विषय को जान लेता है । उसी समय विषय को जानने के साथ-साथ विषय के भासक ज्ञान भी उसके लिए 
प्रकाशित हो जाता है, इसलिए ज्ञात सब समय प्रकाशमय नहीं है । ज्ञान प्रत्येक व्यक्ति में भिन्त-भिन्त है । ज्ञान 
किसी में प्रकाशित होता है तो दूसरे व्यक्ति में अप्रकाशित रहता है । अद्वैत. वेदान्त के अनुसार अनुभूति के अनु- 
भाव्य हो जाने पर उसमें जड़त्व आ जाता है । रामानुज के अनुसार अनुभूति अनुभाव्य हो सकती है । अनुभाव्य 
होने पर वह अनुभूति नहीं रहेगी, ऐसी बात नहीं । इसी प्रकार वैष्णव वेदान्तीगण अनुभूति के नित्यत्व 
एकत्व का भी खंडन करते हैं। रामानुज के अनुसार ज्ञानमात्र ही अनित्य एवं सविषयक है। प्रत्येक विषय का 
भी भिन्न-भिन्न है । घटज्ञान, पट-ज्ञान आदि भिन्न-भिन्न ज्ञातों का हस अनुभव करते हैं। रामानुज के अ न 


1. तस्मात्तभावोनाभावो न लक्ष्यं नापिलक्षणं । इत्यादि नागार्जुन के विचार देखें-मध्यमकशास्त्र, पू 

2. A History of Indian philosophy, page 401 Daiguyta. 

3, अवेधत्वेसति अपरोक्ष ब्यवहारविषयत्वं वा। तद्योग्यत्वं वा। वेदात प्रक्रिया प्रत्यभिज्ञा, 
चित्सुखाचार्य प्रस्थान परीक्षा । ; 


4. वही। 
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अनुभुति का अथं है---“जो वर्तमान दशा में अपनी सत्ता से अपने आश्रय मैं प्रकाशित होती हो, या जो प्रकाशित 
होने के लिए स्वयं माध्यम हो ।” एवंभूत ज्ञान या अनुभूति स्वप्रकाश नहीं होती 1! हज आदि वष्णव दाएं- 
निकों के अतुसार ज्ञान आत्मा का गुण है। इसी प्रकार चित्‌ ब्रह्म का गुण है, जबकि अद्वैत वेदान्त के अनुसार 
वास्तविक अर्थ में ज्ञान और चित्‌ एक हैं और दोनों ही आत्मा या ब्रह्मस्वरूप हैं। ब्रह्म को निविशोष, निर्गुण 
सिद्ध करने के लिए ही अद्वैत वेदान्ती अनुभुति को स्वप्रकाश, एक और नित्य मानते हैं, क्योंकि अद्वैत वेदान्ती 
ब्रह्म को ज्ञानस्वरूप कह चुके हैं, इसीलिए उनके लिए यह आवश्यक हो जाता है कि ज्ञान को स्वप्रकाश, नित्य 
एवं एक सिद्ध करें । यह्‌ बात नहीं है कि अद्वेत वेदान्ती व्यवहार क्षेत्र में भिन्न-भिन्न ज्ञान स्वीकार नहीं करते । 
प्रत्येक व्यक्ति में भिन्न-भिन्न ज्ञान है, ज्ञानों में तारतम्य भी है। ज्ञान नष्ट होता है, उत्पन्न होता है~ ये बातें 
व्यवहार में हैं, पर एवं प्रकारक ज्ञान अध्यस्त ज्ञान है, अविद्या से जन्य ज्ञान है जिसे वृत्ति ज्ञान कहते हैं । ब्रह्म- 


वेदान्ती के अनुसार आत्मा अनुभूतिस्वरूप है । अनुभूति ब्रह्मस्वरूप है अथवा अनुभूति आत्मस्वरूप है, आत्मा 
्रह्मस्वरूप है। स्वयं प्रकाश, अनुभुतिस्वरूप आत्मा एवं आत्मस्वरूप ब्रह्म एक ही है । “अत्नायं पुरुषः स्वयं 
ज्योतिः” इति श्रुतेश्चात्मा स्वयं प्रकाश इत्यादि प्रमाणों से अनुभुतिस्वलूप आत्मा एवं आत्मस्वरूप ब्रह्म स्वयं- 


ब्रह्म के स्वरूप लक्षण में उक्त चित्‌ अध्यस्त सम्पूर्ण दृश्य या श्रेय अर्थात्‌ जड़ वस्तुओं का निषेध हो 
जाता है। इस प्रकार चित्‌ पद व्यावर्तक होकर सार्थक हो जाता है और स्वयं चित्‌ ब्रह्मस्वरूप होकर ब्रह्म का 
भी बोध कराता है। इस प्रकार से सामानाधिकरण्य की स्थापना हो जाती है। 

ब्रह्म अनन्तस्वरूप--ब्रह्म के स्वरूप लक्षण में तीसरा पद अनन्त पद है। विधि मुख से अनन्त पद द्वारा 
लक्षणा से ब्रह्म का ही बोध होगा । निषेध मुख से यह पद सभी अन्तों का व्यावतंक होता है । अन्त का अर्थ है 
परिच्छिन्न । तीन प्रकार के परिच्छिन्न हो सकते हे--देशकृत, कालकृत एवं वस्तुत । अत्यन्त अभाव प्रति- 
योगित्व ही देशक्ृत परिच्छिन्नत्व है। जिसका कहीं-न-कहीं पर अभाव हो वह परिच्छिम्न है। संसार की सभी 
र इस प्रकार के अभावों से ग्रसित हैं । यहाँ पर स्थित घट यहीं पर है, इसी देश में है। इस घट का अत्य 
देशों में अत्यन्त अभाव है, इसलिए घट अपने देश में ही सीमित है। इस प्रकार संसार की सम्पूर्ण वस्तुओं के 


काल में अस्तित्वबान्‌ है। अन्य काल में उसका अस्तित्व नहीं है । उत्पत्ति से पहले वस्तु नहीं होती, ध्वंस के 
पश्चात्‌ भी वस्तु नहीं होती, मात्र वर्तमान काल में वस्तु होती है ।* इसीलिए जागतिक वस्तुओं के प्रागभाव एवं 
ध्वसाभाव हें । प्रागभाव वस्तु की पूर्व सीमा है, ध्वंसाभाव वस्तु की पश्चातृभावी सीमा है। ये ही परिच्छिन्नताएँ 
हैं । अन्योन्याभाव प्रतियोगित्व को वस्तुकृत परिच्छिन्नत्व कहते हैं। प्रत्येक वस्तु स्व में स्थित है, अन्य में उसका 
अभाव है । घट-घट में ही है; पट में नहीं। कुर्सी का अस्तित्व कुर्सी में है, भेज में नहीं । दुसरे शब्दों में कुर्सी 


` 3. अग्यक्तादीनिभुतानि व्यक्तमध्यानि भारत 
` अन्यक्तनिधनान्येव तत्न का परिदेवना 11 गीता 2-28 
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कुर्सी है, मेज मेज हे, सब एक-दूसरे से भिन्न हैं। इस प्रकार प्रत्येक वस्तु की अपनी सीमा है, वह अपने तक | 
सीमित है । कोई भी वस्तु अपने अस्तित्व की सीमा का अतिक्रमण 'नहीं कर सकती ।' इसलिए वस्तुएँ सीमित . र 
हैं । पूर्वोक्त तीनों प्रकार की सीमाओं अर्थात्‌ परिच्छिन्तताओं से संसार की सभी वस्तुएँ सीमित हैं । इसलिए 
अट्वैतसिद्धिकार ने परिच्छिन्त्व को हेतु मान करके प्रपंच की मिथ्यात्वसिद्धि की है । आचार्य गौड़पाद ने माण्डूक्य 
कारिका में काल परिच्छिन्तता से युक्त वस्तुओं को वितथ अर्थात्‌ मिथ्या कहा है 1 
ब्रह्म में उक्त परिच्छिन्नताओं का अभाव है । ब्रह्म में देशकृत, कालकृत एवं वस्तु-कृत सीमाएं नहीं हैं । 
इन अन्तों से वह अतिक्रान्त है । इसीलिए ब्रह्म को अनन्त कहा गया है। स्वरूप लक्षण के अनन्त पद द्वारा इस 
प्रकार परिच्छिन्न या सीमित वस्तुओं की व्यावृत्ति की गयी है । परिच्छिन्न वस्तुएँ मिथ्या हैं । मिथ्या वस्तुओं की 
व्यावृत्तिपूर्वक अनन्त पद ब्रह्म का बोधक होता है । इसीलिए अनन्त पद अपने अर्थ में सार्थक होता हुआ लक्षणा 
से ब्रह्म की ओर भी संकेत करता है । अतः ब्रह्म के साथ सामानाधिरण्य में किसी प्रकार की असंगति नहीं है । 
इस प्रकार “सत्यं ज्ञानं अनन्तं ' यह्‌ लक्षण इतर व्यावतंक होता हुआ अर्थात्‌ मिथ्या, जड़ एवं परिच्छिन्न की 
व्यावृत्ति करता हुआ ब्रह्म के स्वरूप का अवबोधक होता है । 
अंखण्डार्थ-ब्रह्म के स्वरूप बोधक उक्त प्रकार के लक्षण वाक्यों द्वारा जो ब्रह्म का बोध होता है, उस 
प्रक्रिया में ब्रह्म को बोध्य या अनुभाव्य न समझा जाय । वहाँ पर अण्डाकार तद्रूप ही बोध होता है । बोध एवं 
बोध के विषय में कोई अन्तर नहीं होता । ज्ञान एवं ज्ञेय वहाँ पर एकीभूत हो जाते हैं । इसीलिए उक्त प्रकार | 
ज्ञान को अह त वेदान्ती अखण्डार्थबोध कहते हैं। अखण्डार्थबोध में वाक्य में स्थित पदों का परस्पर सम्बन्ध बोध \ 
नहीं होता । अपितु.समष्ट रूप से वाक्य के रहस्य के रूप में यथार्थ ज्ञान उत्पन्न होता है 12 अन्य अथे में यह कहा 
जायेगा कि जो शब्द पर्यायार्थक नहीं हैं, उन शब्दों की समष्टि से सम्बन्ध ज्ञान के बिना ही सामग्रिक भाव से 
जो निविषयक ज्ञान का उदय होता है, वह अखण्डार्थं बोध है ।* इस प्रकार अखण्डार्थ बोध ही तत्व अर्थात्‌ ब्रह्म- 
साक्षात्कार है । ; 
अद्वैत वेदान्तो में प्रतिपादित इस अखण्ड अर्थबोध के विरुद्ध निम्बार्क दार्शनिक माधव मुकुन्द ने अपने 
ग्रन्थ परपक्षगिरिवज् में तीव्र विरोध प्रकट किया है । उनका कहना है कि अखण्डार्थबोध में कोई प्रमाण नहीं 
है । “सत्यं, ज्ञानं, अन्तं ब्रह्म” आदि ब्रह्मस्वहूपलक्षण वाक्यों में निम्बार्क दार्शतिकों के अनुसार प्रत्येक पद 
बिशिष्ट का बोधक है न कि निविशेष वस्तु का । अद्वै तवादियों की ओर से सत्यादि वाक्यों को अखण्डाथेनिष्ठ 
सिद्ध करने के लिए माधव मुकुन्द ने अनुमान प्रस्तुत किया है एवं उसका युक्ति एवं तको सहित प्रत्याख्यान 
किया है । अनुमान इस प्रकार है--- सत्यादि वाक्यं अखण्डार्थनिष्ठं, प्रकृष्ट प्रकाशश्चन्द्र, इतिवाक्यवत्‌”' प्रकृष्ट 
प्रकाशचन्द्र यह वाक्य क्या चन्द्रस्वरूप मात्र का बोधक है, इसी प्रकार सत्यादि वाक्य भी ब्रह्मस्वरूप मात्र का 
बोधक है। इस अनुमान के खण्डन में आचार्य माधवमुकुन्द ने अनुमान के दृष्टान्त को “असद्दुष्टानत' सिद्ध किया 
है । अखण्डणार्थं बोधक अनुमान के लिए “प्रकृष्ट प्रकाशचन्द्र” वाक्य दृष्टान्त नहीं हो सकता, क्योंकि दृष्टान्त 


या का 
1. अद्वैत सिद्धि, पृ० 315 
2. आदावन्ते च यन्ननास्ति वतमानेपि तत्‌ तथा। 

वितथः सदृशाः सन्तो वितथा इव लक्षिताः ॥--माण्डूक्य कारिका 2-6 
3. चित्सुखी, पु० 109 | द 
५. अपर्यायशब्दानामसंसर्गागोचर प्रमिति जनकत्वं वा तेषामेकप्रातिपदिकार्थमात्र-पयेवसायित्वं वा | 

अखष्डार्थत्वम्‌ 1 अढ तसिद्धि, पृ० 663 4 तक 
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वाक्य सखण्डार्थ बोधक है । उक्त वाक्य से “प्रकष का आश्रय प्रकाश-विशिष्ट त प्रकार ग है. होता 
है, इसीलिए यह अखण्डार्थ बोधक वाक्य नहीं है । अख़ण्ड वस्तु प्रमाण सिद्ध हे । हा व: कक सभी नात 
सविकल्पक होते हें । निविशेष अखण्ड वस्तु अप्रसिद्ध हैं, इसीलिए उक्त अनुमान, ts र र हैं। 
आचार्य माधवमुकुन्द ने अखण्डार्थ के विरुद्ध अनुमान प्रस्तुत किया है । “वेदान्तजन्या प्रम का, विचार 
जन्य-ज्ञानत्वात्‌ संशयादिनिवतंकत्वात्‌ च, कर्मकाण्डजन्य ज्ञानवत्‌ । वेदान्त जन्या प्रमा य गता ब्रह्म- 
धमिकसंशयादि विरोधित्वात्‌ ब्रह्मविचार-जन्य-ज्ञानत्वाद्‌ वा, कर्मकाण्ड विचार-जन्य-ज्ञानवत्‌ 12 अर्थात्‌ सत्य, 
ज्ञानं इत्यायि वाक्य-जन्यःप्रमाज्ञान सप्रकारक हैं, क्योंकि वह प्रमाज्ञानजन्य ज्ञान है। कक! ज्ञान मात्र ही 
सप्रकार होता है--जैसे वेद के कर्मकाण्डीय वाक्य विचारजन्य ज्ञान सप्रकारक हुआ करता है उसी प्रकार ब्रह्म 
प्रतिपादक वेदान्त-वाक्य-जन्य प्रमा. ब्रह्मनिष्ठ धर्म विषयक है, क्योंकि वह प्रमा ब्रह्मविषयक संशय एवं भ्रम- 
विरोधी है, जो प्रमाज्ञान जिस धमिविषयक संशयादि,का होता है वह प्रमाज्ञान धर्मिगत प्रकार विषयक 
होता है, इसलिए वेदान्त वाक्य सप्रकारक होने से अखण्डार्थ नहीं हो सकता । र 

उक्त प्रकार से आचार्य माधवमुकुन्द ने प्रपक्ष गिरिवज््र में अद्वौत वेदान्त अभिप्रेत अखण्डार्थ का 
प्रत्याख्यान किया है। माधवमुकुन्द के अतिरिक्त अन्य वैष्णव दार्शनिक भी अखण्डार्थ का विरोध करते हैं। 
आचार्य मधुसूदन सरस्वती ने अद्वै तसिद्धि में पूर्व पक्ष के रूप में अखण्डा्थ के खण्डन, में ह प्रयुक्त प्रमुख युक्तियों 
को प्रस्तुत किया है।* अद्व॑त वेदान्त के अन्य आचायों ने भी अखण्डार्थ के लक्षण दिये हैं । आचार्य पद्मपाद के 
अनुसार “संसर्ग अगोचर अपर्याय शब्दों का जो कि परस्पर आकांक्षा नहीं रखते, अव्यतिरिक्त एक प्रातिपदिकार्थ 
मात्र अन्वय ही अखण्डाथंता हे ।”5 कल्पतरुकार के अनुसार “अविशिष्ट अप्रयांय अनेक शब्द ` प्रकाशितं एकं 
वेदान्तनिष्णाता अखण्डं प्रतिपेदिरे” अखण्डार्थ है । कल्पतरुकार ने अखण्डार्थ प्रतिपादन में अनुमान भी प्रस्तुत 
किया है। “सत्यादि वाक्य विशिष्टार्थपरक नहीं. हैं, क्योंकि वह क्षण वाक्य है। प्रकृष्ट प्रकाशादि वाक्य के 1] 
समान ।/” इस प्रकार उन्होंने अखडार्थ का प्रतिपादन किया है । वाचस्पति मिश्र ने ब्रह्म साक्षात्कार को मानते 


अखण्डार्थता बनी रहती है।? आचार्य अल्यानन्द सरस्वती ने अखण्डार्थ के समर्थन में जोरदार युक्तियों का अव- 
'तरण किया है।* उनका कहना है कि सत्यादि पदों द्वारा प्रवृत्ति -भेद स्वीकार करते हुए लक्षण से उनको शुद्ध 
ब्रह्मपरक मानने पर अखण्डाथंता में किसी प्रकार असंगति नहीं है। यद्यपि विशुद्ध ब्रह्म के साथ किसी प्रकार 
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ब्रह्म ही हो सकता है । क्योंकि ब्रह्म सबका अधिष्ठान है । 
वस्तुतः ब्रह्मलक्षण वाक्यों द्वारा निषेधात्मक दृष्टि से ब्रह्मे तर की व्यावृत्ति ही प्रधान लक्ष्य है। अतः एक 
अद्वितीय ब्रह्म के अतिरिक्‍त आध्यारोपित प्रपंच की सत्ता नहीं है। जो कुछ भी है एक ब्रह्म ही है । सत्यादि पदों 
द्वारा अखण्डार्थ में एक ब्रह्म के प्रतिपादन करने में तात्पर्य इतना ही है कि उन पदों द्वारा अभिप्रेत अर्थ ब्रह्म को 
कहीं स्पर्शं न कर जाय । ब्रह्म में गुणतः भी द्वितीय भाव की शंका हमें न हो, तदर्थ अखण्डार्थं की स्वीकृति है। £. 

इसीलिए तात्पर्यतः वेदान्त वाक्य ब्रह्म का बोधन कराते हैं। ब्रह्म बोधक जितने प्रमाण एवं वाक्य हैं वे सब ब 
लिए हैँ । ब्रह्म तो स्वयं प्रकाश है, उसके प्रकाश के लिए किसी की 


ज्ञातृतिष्ठ अज्ञान आवरण की निवृत्तिमात्र के लि 
आवश्यकता नहीं है, क्योंकि अद्वैत वेदान्ती ब्रह्म में वास्तविक अर्थ में वृत्तिविषयता भी नहीं मानते, जो भी वृत्त 


का विषय होगा, वह मिथ्या होगा । वेदान्त वाक्यों की अखण्डार्थंता का प्रतिपादन इसलिए किया जाता है कि 
निषेधात्मक दृष्टि से ब्रह्म में धर्मों का निषेध करने पर भी कथन तो ब्रह्म का ही होता है। इसीलिए पारमाथिक | 
दृष्टि से देखने पर विधि-निषेध आदि किसी भी प्रकार से ब्रह्म को कथन का विषय नहीं बना सकते । फिर भी 
व्यवहारार्थं प्रतिपादन तो करना ही पड़ता है। इसीलिए कल्पतरुकार के अनुसार जब ब्रह्म का साक्षात्कार होता 
है तो ब्रह्म की साक्षात्कारात्मक वृत्त की निवृत्ति के लिए भी एक ज्ञान की आवश्यकता होती है । उसके लिए 
फिर एक ज्ञान की आवश्यकता होती है। इसीलिए अनवस्था भय से साक्षात्कारवृत्ति साक्षात्कार अनन्तर स्वयं ही 
शान्त हो जाती है, माना जाता है / जैसे ईधन को जलाने के पश्चात्‌ अग्नि स्वयं ही शान्त हो जाती है, उसी 


प्रकार साक्षात्कार वृत्ति भी अन्त में शान्त हो जाती है। वस्तुतः अद्व त मतानुसार अखण्डणार्थ में ज्ञान, ज्ञेय, 


ज्ञातृ, प्रतिपादक, प्रतिपाद्य, विशेषण-विशेष्य, लक्षण-लक्ष्य आदि भाव नहीं रह जाते। एक निविशेष ब्रह्म में 


सबका पर्यवसान हो जाता है। इसीलिए अद त वेदान्ती ब्रह्म में स्वगत: स्वजातीय-विजातीय भेद नहीं मानते । | 
ब्रह्म इन भेदों से रहित एकमेवा द्वितीय है । जैसे एक वृक्ष को उदाहरणार्थ लिया जाये तो वृक्ष के पत्र-पुष्प आदि 
भेद को स्वगत भेद समझाना चाहिए, क्योंकि यह वृक्षों के अंगों का भेद हैं वस्तुतः वृक्ष एक है, फिर भी उसके 
अंग नाना हैं । वृक्ष का अन्य वृक्षों से भेद स्वजातीय भेद है अर्थात्‌ आम के वृक्ष से इमली के वृक्ष का भेद स्वजा- 
तीय भेद है, क्योंकि वृक्ष होने के कारण दोनों सजातीय हैं। शिलादि से वृक्ष का भेद विजातीय भेद है, क्योंकि _ 
शिलादि भिन्न-जातीय पदार्थ हैं ।? ब्रह्म में अद्व त वेदान्त के अनुसार उक्त तीनों भेद नहीं हैं। जबकि वेष्णव _ 
दार्शनिकगण ब्रह्म में स्वगत भेद स्वीकार करते हैं। अद्वैत वेदान्ती ब्रह्म में स्वगत भेद भी नहीं मानते । अर्थात्‌ 


गुणगत भेद भी ब्रह्म Sei £ 
“त्यं ज्ञानं, अनन्त, ब्रह्म” आदि वाक्यों को ब्रह्म का स्वरूपलक्षण कहा गया है। क्या वस्तुतः ब्रह्म क 
लक्षण कहते हैं, जो कि यावत्टरव्यभावी होता 


स्वरूप लक्षण सम्भव है ? स्वरूप मात्र बोधक को स्वरूप ल 
और द्रव्य के स्वरूप में कोई अन्तर नहीं है। क्या उस स्वरूप को उस वस्तु को, उस वस्तु का लक्षण 
सकता है? स्वरूप लक्षण में उक्त- सत्यादि को स्वरूपमात्र मानने पर वे लक्षण नहीं हो सकते, क्योंकि 


लक्षण-भाव स्वरूप में नहीं होता । अतः औपचारिक लक्ष्य-लक्षण मानना पड़ेगा । औपचारिक 


1, निरुपाधिब्रह्म ति विषयीकुर्वाणवृत्तिः ्वसवेतरोपाधितिवृततिहेतुरुदयते, , स्वस्य अप्युपाधित्वा 
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2. वृक्षस्य स्वगतो भेदः पत्र पुष्प फलादिभिः! | 
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स्वरूप में यावत्‌ द्रव्यभावी नहीं हो सकता । इसीलिए प्रस्तावित स्वरूप लक्षण में सत्यादियों को ब्रह्म में भारो- 
पित माना होगा । आरोपित मानकर ही लक्षण के लिए उनका प्रयोग सम्भव है । जब तक आरोपित मानकर के 
लक्ष्य से लक्षण को पृथक्‌ नहीं करेंगे तब तक लक्षण का प्रयोग सम्भव नहीं है। पृथक्‌ मानने का अर्थ सत्यादि 
आरोपित धर्म हुए; आरोपित धर्म ब्रह्मस्वरूप में यावत्‌ द्रव्यभावी नहीं होते, इसीलिए सत्यादि को अयावत्‌ द्रव्य- 
भावी मानना होगा । इस प्रकार सत्यादि लक्ष्यैक देश में रहने के कारण ब्रह्म का स्वरूप लक्षण न हो करके तटस्थ 
लक्षण हो जाते हैं । लक्ष्यैक देश में होने के कारण वाद में आरोपित सत्यादि धर्मों का बाध भी हो जाता है। 
उपर्युक्त अर्थ में ब्रह्म का मात्र तटस्थ लक्षण ही बन सकता है, स्वरूप लक्षण नहीं। तात्पर्य इतना ही है कि 
स्वरूप मात्र लक्षण नहीं बन सकता, स्वरूप से हट करके आरोपित धर्म मानने पर वह तटस्थ लक्षण हो जाता 

भह्य का तटस्थ लक्षण--अद्व त वेदान्त में ब्रह्म को जगत्‌-जन्मादि का कारण मानकर तटस्थ लक्षण 
द्वारा उसका प्रतिपादन किया जाता है । लक्षण की परिभाषा आचार्य धर्मराजाध्वरीद्ध ने वेदान्त परिभाषा में 
दी है। जो सम्पूर्ण लक्ष्य में स्थित न होता हुआ भी व्यावर्तक होता है, अर्थात्‌ लक्ष्य के एक देश में होता है, साथ 
में इतर व्यावतंक भी होता है, वही तटस्थ लक्षण है । ~ जैसे गन्धत्व पृथ्वी का लक्षण है। महाप्रलय में 
परमाणुओं में तथा उत्पत्तिकाल में घटादि में गन्ध नहीं रहती, फिर भी गन्धवत्व को नैयायिक पृथिवी का लक्षण 
मानते हैं ।१ बादरायण ने “जन्मांद्यस्ययत”” (ब्रश सू० 1-1-2) सुव द्वारा ब्रह्म का तटस्थ लक्षण प्रस्तुत किया 
है। भाष्यकारों के अनुसार “यतो वा इमानि धृतानि जायन्ते” इत्यादि वेदान्त वाक्यों का अनुसरण करते हुए 
सुत्रकार ने उक्त लक्षण ब्रह्म का प्रस्तुत किया है। ब्रह्म में जगत्‌ जन्मादिकारणत्व यावत्द्रव्यभावी नहीं है । 
लक्ष्यैक देश में कहीं पर आरोपितरूप से जगतूकारणत्व हे । इसलिए तटस्थतया ब्रह्म का प्रतिपादन अधिक संगत 
है । तटस्थ लक्षण में जिन धर्मों को मानकर तटस्थ लक्षण का विधान, किया जाता है, उन धर्मों की स्थिति वस्तु 
में कदाचित्‌ एवं कथंचित होती हे । जैसे देवदत्त के गृह को खोजता हुआ कोई व्यक्ति आता है एवं पुछे जाने पर 
कोई देदत्त को बतलाता है कि वह देवदत्त का घर है जिसके सामने गौ खड़ी है । देवदत्त के गृह के लिए गौ की 
पहचान अनिवार्यं नहीं है, गौ गृह के सामने सदा सर्वदा रहेगी, यह बात निश्चित नहीं है। फिर भी वह व्यक्ति 
देवदत्त के घर को जान. जाता है अर्थात्‌ गौ की पहिचान से बह देवदत्त के घर को पहचान लेता है। इस प्रकार 
गो के साथ देवदत्त के गृह का अनिवार्य संसर्ग न होते हुए भी गौ उस मोहल्ले के इतर गृहों का व्यावतंक होती 
है। साथ में गौ देवदत्त के गृह का ही बोधक होती है । इसे तटस्थ लक्षण समझना चाहिए । विद्यारण्यमुनि ने 
अपने ग्रन्थ विवरणप्रमेयसंग्रह में ब्रह्म के लक्षण के विषय में पुर्वपक्षियो के द्वारा उत्थापित आक्षेपों का प्रत्या- 
ख्यान करते हुए कहा है कि जन्मादि को मानकर ब्रह्म का तटस्थ लक्षण सम्भव है, “काकाधिकरणत्ववदुपपत्ते: [i 
अर्थात्‌ काक आदि को चिह्न मानकर जिस प्रकार गृह्‌ का पहिचान हो जाता है, उसी प्रकार जन्मादि को मानकर 
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काक अधिकरणत्व गृह के लिए औपाधिक मात्र है । लक्ष्य का अंग नहीं है । केबल लक्षण के ही अन्तर्गत है। 
काक भात्र उपलक्षण होकर के ही गृह का लक्षण होता है। इसी प्रकार जन्मादि ब्रह्म के उपलक्षण हैं और 
जन्मादि धमं ब्रह्म के औपाधिक धर्म हैं । वे धर्म लक्षण के अन्तर्गत हैं, लेकिन लक्ष्य के अन्तर्गत जन्मादि धर्मो 
से ब्रह्म का संसर्ग नहीं है, इसलिए ब्रह्म में जन्मादिकारणत्व का अन्तर्भाव नहीं होता। साथ में जगत्‌ 
प्रपंच की कारणता ब्रह्म की है, सिद्ध होता है। आचार्ज अप्पय दीक्षित ने “कल्पतरु परिमल" में तटस्थ का 
लक्षण करते हुए कहा है कि लक्षण को सकल इतर का व्यावतंक होना चाहिए, साथ में लक्ष्य-बोधन में 
समर्थ भी होना चाहिए । जगत्‌ जन्मादि कारणत्व जो ब्रह्म का लक्षण है वह “शाखाग्रे चन्द्र” के समान तटस्थ 
लक्षण है। “शाखाग्रे चन्द्रः” वाक्‍य चन्द्र को अन्य तारों से व्यावृत्त करता है । इसमें इतर व्यावतंकत्व है। साथ 
में चन्द्र का बोध, भी हो जाता है । इसीलिए इसे तटस्थ लक्षण का उदाहरण समझना चाहिए । तटस्थ लक्षण के 
अन्तर्गत समस्त अध्यारोपित कारणता “जगत्‌कत्‌ त्व” जीवेश्वर विभागादि आते हैं । ये सब जितने भी विभाजन 
हैं ब्रह्म में तटस्थतया ही हैं । यय 
ब्रह्म की जगत्कारणता--अद्वैत आचार्यो ने ब्रह्म को जगत्कारण कहा है । ब्रह्म में जगत्‌कारणता तट- 
स्थतया ही क्यों न हो, पर ब्रह्म के अतिरिक्‍त अन्य कोई जगत्कारण नहीं है । यही अद्ग ताचार्यो का मत है । 
ब्रह्म में आरोपित जगत्‌ पंच का निषेध है । यदि आरोपित जगत्‌ प्रपंच किसी अर्थ में है तो ब्रह्म में ही स्थित है। 
यही अद्व॑ त सिद्धान्त है । अतः यह प्रश्न उठता है कि अद्व त वेदान्ती ब्रह्म को किस रूप में जगत्कारण मानते हैं 
मुख्यतः घटोत्पत्ति के लिए उपादान एवं निमित्त दोनों की आवश्यकता होती है । मिट्टी घट का उपादान है, 
कुम्हार निमित्त कारण है । जगत्‌ प्रपंच कार्य के लिए ब्रह्म उपादान कारण है या निमित्त कारण अथवा दोनों 
हैं ? दोनों कारणों में से एक कारण मानने पर ब्रह्म की व्यापकता नष्ट हो जायेगी और ब्रह्म को दोनों कारण 
मानने के लिए कोई प्रमाण नहीं मिलता । इस प्रकार पूर्वपक्षी आक्षेप उठाते हैं ।ः इसके उत्तर में विद्यारण्य मुनि 
ने कहा है कि ब्रह्म उपादान एवं निमित्त दोनों ही कारण हैं। सूत्र में “यतः? शब्द से यही अभिप्रेत है।» ब्रह्म 
निमित्त कारण है । इसके लिए “यातोवा” आदि श्र्‌ ति प्रमाण हैं ही। ब्रह्म जगत्‌ का उपादान कारण है उसमें 
'ऐतदात्म्यमिदं स्वम्‌ इइं सर्वं यद यमात्मा,' आत्मैवेदं सवंम्‌”5 इत्यादि श्रूतियाँ प्रमाण हैं, क्योंकि अद्वंत 
वेदान्त में ब्रह्म अतिरिक्त वस्तु स्वीकृत नहीं है, इसीलिए अन्तिम कारणता ब्रह्म में ही जाती है । सर्वज्ञात्म मुनि 
के अनुसार एकमात्र परब्रह्म ही जगत-योनि है । उनके अनुसार शुद्ध ब्रह्म ही जगत्‌ का उपादान कारण है। 
चूँकि कूटस्थ ब्रह्म स्वरूपतः जगत्‌ का कारण नहीं बन सकता, इसलिए माया को अद्वैत वेदान्तियों ने द्वारकारण 
माना है । माया के बिना ब्रह्म में जीव-जगत्‌ का विवर्तन सम्भव नहीं है । अप्पय दीक्षित ने संक्षेप शारीरककार 
सर्वज्ञात्ममुनि के मत को उद्धृत करते हुए सिद्धान्तलेश संग्रह में कहा है “केचित्‌ आहुः शुद्धमेवोपादानम्‌'' । 
बिवरणकार के अनुसार शुद्ध ब्रह्म जगत्‌ का उपादान नहीं हो सकता अर्थात्‌ परिणामी उपादान कारण ब्रह्म नहीं 
बन सकता। ब्रह्म को विवर्तकारण अर्थात्‌ विवतं कार्य का अधिष्ठान कहा जा सकता है । परिणाम को दृष्टि में 
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रखते हुए माया को ही कारण कहना होगा । अप्पय दीक्षित ने विवरणकारण के मत ना करते ह 
लिखा है कि “सर्वज्ञत्वादि विशिष्टं माया शबलमीश्वर रूपमेव उपादानम्‌” ।' अर्थात्‌ सर्वज्ञ T उ 
रूप उपाधि से विशिष्ट ब्रह्म ही जगत्‌ का उपादान है । परन्तु परिणामी उपादान के लिए माया को ही ब्रह्माश्रित 
रूप से कारण मानना होगा, क्योंकि जगत्‌ परिणाम का आरोप ब्रह्म में सीधा नहीं माना क । व 
संक्षेप शारीरककार के समान बीच में माया को माध्यम रखना होगा । इसीलिए वाचस्पति र पव के 
सहकारी कारण कहा है । ब्रह्मसूत्रभाष्यभामती के मंगल श्लोक में र मिश्च ने कहा हे- 'अनिर्वाच्या- 
विद्याद्वितयसचिवस्यप्रभवतो विवर्तायस्यैतेवियदनिल तेजो बवनयः।”2 आचार्य शंकर CO Es 
मान ब्रह्म जगत्‌ का कारण हे । माया जगत्‌ का उपादान है। उस उपादान का आश्रय ब्रह्म है, इसीलिए कारण 
है । सुरेश्वर आचार्य ने आचार्य शंकर का अनुसरण करते हुए ह्या तिक में अज्ञान को उपादान 
कारण तथा उस अज्ञान को आश्रित करके ब्रह्म को जगत्‌ कारण कहा है।१ माया का स्वरूप अनिर्वचनीय है। 
इसीलिए शुद्ध ब्रह्म में आश्रित होने पर भी वह शुद्ध ब्रह्म को स्पर्श नहीं करती । इस प्रकार र से ब्रह्म को ही 
निमित्त एवं उपादान दोनों ही कहा जा सकता है।* जिन आचार्यो ने शुद्ध ब्रह्म को उपादान नह माना, उनका 
तात्पय इतने से ही है कि अधिष्ठानता शुद्ध ब्रह्म की होने पर भी वह उपादानत्व कुक्षि में हा करता। 
बह्‌ अस्पष्ट ही रहता है । इसी दृष्टि से शुद्ध ब्रह्म की निमित्त एवं उपादान कारणता का भी निषेध किया जा 
सकता है, साथ में माया को माध्यम बनाकर दोनों कारणताओं का आरोप उसमें किया भी जा सकता है । 
इसीलिए पदार्थतत्वनिणयकार ने ब्रह्म और माया दोनों को ही जगत्‌ उपादान कहा है ।७ ब्रह्म को शुद्ध बतलाने 
के लिए सिद्धान्तमुक्तावलीकार प्रकाशनन्द सरस्वती ने माया शक्ति को ही उपादान कारण कहा है, ब्रह्म को 
नहीं ।? * ` 
इस प्रकार ब्रह्म की कारणता के विषय में मतभेद सा दीखता है, परन्तु बात एक ही है, अद्व॑ त वेदान्त 
के सामने एक ही समस्या है--ब्रह्म] को कार्य कारण भाव से परे रखकर किसी द्वितीय की स्वीकृति के बिना 
आरोपित प्रपंच की व्याख्या प्रस्तुत करना । इसी समस्या के समाधान में भिन्न-भिन्न युक्तियों से अद्वै ताचार्यो 
ने कारणता की व्याख्या की है। माया के माध्यम से कारणता कहने का अथं है ब्रह्म को निविशेष सिद्ध करना | 
साथ में माया का भी वास्तविक अर्थ में निषेध करना है। 
परिणाम और विवतंवाद - ब्रह्म की कारणता के प्रसंग में यह भी बात समझ लेनी चाहिए कि 
 अतवादी जगत्‌-प्रपंच को ब्रह्म का विवर्त मानते हैं, साथ में माया का परिणाम मानते हैं। धर्मराजाध्वरीन्द्र ने 
"उपादान समसत्ताक कार्यापति” को विवतं कहा है ।१अघय दीक्षित ने उपादान कारण का समानध्मि अन्यथा- 
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भाव को परिणाम उससे विलक्षण अन्यथा भाव को विवते कहा है।' सीधे अर्थ में विलक्षण भाव को विवर्तं कहा 
जा सकता है । कारण गुणों को लेते हुए परिवर्तन को परिणाम कहा जा सकता है । रज्जु-सर्प भ्रमस्थल में सपं 
रज्जुगत अज्ञान का परिणाम है तथा रज्जू का विवतं है। दूध जिस प्रकार दधि में परिणित हो जाता है, उसे. 
परिणाम कहते'हें । परन्तु विभ्रम स्थल की वस्तु को विवतं ही कहा जायेगा । 

पूर्वोक्त अर्थो में सम्पूर्ण कार्य जगत्‌ ब्रह्म का विवते है, क्योंकि ब्रह्म ही कार्य जगत्‌ का अधिष्ठान हे ।. 
ब्रह्म कारण के अतिरिक्त कार्य जगत्‌ का अस्तित्व नहीं है ।! इसी प्रकार रत्नप्रभाकर तथा न्यायनिणेयकार ने 
भी अपनी टीकाओं में कार्य जगत्‌ को कारण-अनन्य कहा है।* माया की दृष्टि से जगत्‌ परिणाम है, इसलिए 
अद्वैत वेदान्त में इस प्रकार परिणाम एवं विवते दोनों वाद स्वीकृत हुए । माया की दृष्टि से परिणामवाद स्वीकृत 
हुआ तथा ब्रह्म की दृष्टि से विवर्तवाद । वैष्णव दार्शनिकगण ब्रह्मपरिणामवाद स्वीकार करते हैं तथा सांख्य 
दर्शन प्रकृति परिणामवाद को स्वीकार करता है। इन दृष्टिकोणों का खण्डन अदं ताचार्यंगण ब्रह्मसुत्र-भाष्य- 
टीकाओं में करते हैं, क्योंकि उनको ब्रह्म परिणामवाद स्वीकार नहीं है। इसी प्रकार न्याय दर्शन का मात्र 
निमित्त-कारणवाद भी अद्वैत वेदान्त को स्वीकार नहीं । न्याय दार्शनिक परमाणुओं को उपादान तथा ईश्वर को. 
निमित्त कारण मानते हैं । इस प्रकार के द्वतवाद के अद्वैत वेदान्ती घोर विरोधी हैं । 

ब्रह्म का ईश्वरभावः अद्वैत वेदान्त में जब माया को उपादान कह्‌ दिया जाता है, तब ईश्वर को निमित्त 
कारण कह दिया जाता है । वस्तुत: ब्रह्म का ईश्वर भाव भी मिथ्या ही है। “मायिनं तु महेश्वरम्‌” इस उक्ति 
के अनुसार ईश्वर की उपाधि माया है। विशुद्ध चेतन मायोपधिः से उपहित होकर ईश्वर कहलाता है ।* 
माया में प्रतिबिम्बित चैतन्य ही ईश्वर है । ईश्वर माया को अपने वश में करके स्थित होता है, इसलिए वह 
सवंज्ञ, सर्वशक्तिमान है । अप्पय दीक्षित ने सिद्धांत-लेश-संग्रह में प्रकटार्थं विवरण के मतानुसार माया में चित्‌ 
प्रतिबिम्बित को ही ईश्वर कहा है। ४ संक्षेपशारीरक कार के मत को उद्धृत करते हुए वे कहते हैं कि “कार्यो- 
पाधिरयं जीवः, कारणोपाधिः ईश्वरः” वस्तुतः विशुद्ध चेतन महाकाश के समान एक है । घटादि से जिस प्रकार 
महाकाश सीमित हुआ सा लगता है, उसी प्रकार अविद्यादि उपाधि से विशुद्ध चेतन भी सीमित हुआ-सा लगता 
है। यह ईश्वर सर्वज्ञ सर्वशक्तिमान्‌ और जगत्‌ का निमित्त कारण है । यही ईश्वर भक्तों द्वारा उपास्य भी है।? 
इसी ईश्वर के विषय में गीता में कहा गया है “ईश्वरः सर्वभूतानां हृद्देशेर्जुनतिष्ठति। भ्रामयन्स्वेभूतानि यन्त्रा 
रुढानि मायया ।”° यही ईश्वर सम्पूर्ण जगत्‌ का शासक है । परन्तु अद्वैत वेदान्त का ईश्वर न्याय का ईश्वर नहीं 
है, न्याय दर्शन का ईश्वर निमित्त कारण मात्र है । उपादान कारण अन्तिम रूप से परमाणु हैं। अद्वैत वेदान्त में 
व्यावहारिक रूप से स्वीकृत उपादान कारण माया तथा निमित्त कारण ईश्वर-दोनों ही अन्तिम सत्य नही हैं । 
ईश्वर का ईश्वरत्व मिथ्या है, किन्तु विशुद्ध चैतन्य के रूप में ईश्वर परम सत्य है । माया उपाधि को हटा देते 


1. कारणसलक्षणो अन्यथाभावः परिणामः तद्विलक्षणो विवते इति वा, कारण भिन्त कार्यं परिणामः तदे" 
भेदे विनैव तदव्यतिरेकेन दुवेचं कार्य विवते: । सिद्धान्त लेश संग्रह्‌, पृ० 58-60 

. तथा च सर्वविकारजातं तस्मादवस्तु सत्‌ । शांकर भाष्य, भामती तथा कल्पतरुपरिमल भी, पू० 455 

- रत्नप्रभा-न्याय-निणेय, सूत्र, 2-1-13, पु० 372-374 

. मायोपाधेरद्वयस्येश्वरत्वम्‌ । संक्षेप शारीरक, 3-148 

. सिद्धान्त लेश संग्रह, पु० 82 

. वही, पृ० 85 

. ब्रह्मसूत्र शांकर भाष्य, पृ० 82 

. गीता, 18-61 
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प्रतीयमान सत्‌ है । ईश्वर सर्वज्ञ इसलिए 
CR है, प अल्पज्ञत्व आदि से विशिष्ट , होता है । ईश्वर माया को र के ट 
उपयोग में लाता है। जिस प्रकार घटाकाश अपने आप में शुद्ध रहता है, उसी प्रकार मायोपहित i प] ह ड | 
आप में शुद्ध रहता है । ईश्वर भोक्ता नहीं, द्रष्टा है “द्वासुपूर्णा” इत्यादि श्रुति द्वारा ईश्वर जा कुळ गा 
चेतन का ईश्वरभावत्व अर्थात्‌ शुद्ध ब्रह्मा का ईश्वरभावत्व, उसका तटस्थ लक्षण भी है, ] लक Fe 
ईश्वरत्व की कल्पना नहीं की जाती । न्याय-दाशेनिक ईश्वरसिद्धि में अनुमान प्रमाण प्रस्तुत र हैं । rE 
सिद्धि में अकेले अनुमान प्रमाण पर्याप्त नहीं है। आचार्य शंकर ईश्वर की सत्ता के विषय में प्रस्तुत किये जाने वार 
सभी प्रमाणों पर विचार करते हुए उनकी निष्फलता को दशति हैँ ।' वैष्णव दार्शनिकगण ब्रह्म के जिस सगुण 
रूप को स्वीकार करते हैं, वह ईश्वर के रूप में अद्वैत वेदान्त में भी स्वीकृत हैं। इसीलिए इस दृष्टि से सगुण 
्रह्मवादियों के साथ अद्वैत वेदान्त का कोई विरोध नहीं है, किन्तु ब्रह्मा के निविशेष रूप के विषय में वैष्णव 
वेदान्त आपत्ति उठाते हैं । अद्वैत वेदान्त के अनुसार भी ईश्वर जीवकमंसापेक्ष होकर ही सृष्टि का निर्माण करता 
है । ऐसा न करने पर ईश्वर के ऊपर वैषम्य और कठौरता का दोष दिया जा सकता है |” इसलिए जगत्‌ की 
विषमता के लिए प्राणी स्वयं अपने कर्था के कारण उत्तरदायी हैं, न कि ईश्वर | गीता में कहा है कि ईश्वर न 
किसी से पाप लेता है और न किसी से पुण्य लेता है। अज्ञान के कारण जीव का ज्ञान ढका हुआ रहता है तथा 
कर्म के रहस्य को नहीं समझता । वैष्णव दार्शनिकगण जिस प्रकार ईश्वर की भक्तवत्सल तथा भक्त द्वारा 
उपास्य मानते हैं , उसी प्रकार अद्वैत वेदान्ती भी ईश्वर को भक्तवत्सल मानते हुँ । 
` साक्षोस्वर्पविवेचन- सभी शरीरों में जीव से भिन्न रूप में उदासीन साक्षी चैतन्य होता है। जीव 
अन्तः करण विशिष्ट होता है। अज्ञान से विशिष्ट होने के कारण बह्‌ प्रकाशक नहीं हो पाता । इसीलिए सूक्ष्म 
एवं स्थूलं देहृ्वयों का अधिष्ठानभूत कूटस्थ चैतन्य के रूप में साक्षी चेतन माना गया है । साक्षी अथ द्रष्टा मात्र 
है। “साक्षात्‌ द्रष्टरि संज्ञायाम्‌” इस परिभाषा के अनुसार जो द्रष्टा होता हुआ भी उदासीन होता है, वह साक्षी 
है। लोक में भी उदासीन द्रष्टा को साक्षी कहते हैं ।* यह कूटस्थ चैतन्य साक्षी जीव कोटि में भी नहीं है और न 
ईश्वर कोटि में है । यह उदासीन एवं प्रकाशक है विशुद्ध चैतन्य ही जीव के साथ अभिन्न रूप से दोनों शरीरों 
का अधिष्ठान बनकर साक्षी कहलाता है । जीव भोक्ता होता है, इसीलिए विकारों से सुखी-दुखी होता है । 
किन्तु साक्षी भोक्ता नहीं होता द्रष्टामात्र होता है। यद्यपि जीव और साक्षी का भेद ज्ञात नहीं रहता, फिर भी 
साक्षी विम्ब रूप है, जीव प्रतिविम्ब रूप । अध्यास के कारण दोनों एक से लगते हैं । रंगमंच का प्रदीप जिस 
प्रकार सभी को प्रकाशित करता है, पर किसी भी अभिनेता के अभिनय से प्रभावित नहीं होता, उसी प्रकार 
साक्षी सब कुछ देखता हुआ भी जीवगत सुख-दुःखों से प्रभावित नहीं होता ।' यह स्वयं ज्योति स्वयंप्रकाश है । 
सुषुप्तिकाल में भी साक्षी जाग्रत रहता हे । इसी कारण जाग्रत काल में सुषुप्ति का भी स्मरण हो आता है--कि 


“मैं कुछ नहीं जानता था”। आचार्य चित्सुख के अनुसार जीवत्व, ईश्वरत्व आदि धर्मों से रहित उन-उन जीवों से 


तादात्म्य होकर प्रत्येक शरीर में भेद को प्राप्त होकर शुद्ध चेतना ही साक्षी रूप में प्रतीत होता है । वह ईश्वर 


1. Indian Philosophy Voll, page 542 Dr. Radhakrishnan 


“2. ब्रह्मसूंत्रशांकरभाष्य, 2-1-34 


3. गीता, 5-15 ~ 
4. सिद्धान्तलेश संग्रह, पृ० 180 
$. पंचदशी, नाटक दीप प्रकरण, 10-11 
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कोटि में इसीलिए नहीं आता, क्योंकि ईश्वर जगत्‌ की सृष्टि करता है । इसीलिए वह उदासीन नहीं होता 1१. 
कौमुदीकार एवं तत्वशुद्धकार ने भी उदासीनस्वरूप साक्षी को माना है ।१ वस्तुतः अद्वैत वेदान्ती अनावृत साक्षी 
को जीव के द्रष्टा के रूप में मानते हैँ । जीव अविद्या से ग्रसित होने के कारण स्थूल-सूक्ष्म शरीरों का द्रष्टा नद्दीं. 
हो पाता । साक्षी के रूप में विशुद्ध चेतन ही जीव के साथ अभिन्न. रूप से दोनों शरीरों का प्रकाशक होता हैं न: 
यह जीव और शुद्ध चैतन्य में मध्यस्थता करता है । प्रत्येक शरीर में साक्षी एक होता हुआ भीं भिन्न भिन्न सा& 
लगता है । उद्या करवी. 
वस्तुतः ब्रह्म एक ही है । वह विशुद्ध एसं निविशेष है । इसी कारण मुमुक्षु के लिए जगत्‌ की व्याख्या 
प्रस्तुत करने हेतु उसे ब्रह्म, ईश्वर, साक्षी, जीव आदि नाना रूपों में बतलाया जाता है । इनःसभी रूपों में 
अविद्यांश मिथ्या है तथा चेतनांश शुद्ध ब्रह्म है। वस्तुत: ब्रह्म में अंश नहीं होता, फिर भी समझने के लिए तथा 
समझाने के लिए ऐसी भाषा का प्रयोग किए बिना उपाय नहीं है । पंचदशी में विद्यारण्यमुनि ने नित्य शुद्ध चैतन्य 
को अविद्या उपाधि भेद ब्रह्म चैतन्य, कूटस्थ चैतन्य, ईश्वर चेतन्य एवं जीव चँतन्य-चतुविध रूप से वणित किया 
है।' संक्षेप शारीरककार के अनुसार जीव, ईश्वर और ब्रह्म ये तीन विभाजन शुद्ध चेतन के हैं । विद्यारण्य मुनि 
कूटस्थ साक्षी चेतन को छोड़कर चार रूपों में चैतन्य .का विश्लेषण करते हैं। एक ही महाकाश जिस प्रकार 
उपाधि भेद से घट के अन्दर सकेमित होकर घटाकाश, घट मध्य में स्थिति जल में प्रतिविम्बित होकर जलाकाश, 
आकाश में मेधों में प्रतिबिम्बत होकर मेघाकाश एवं अनन्त, अपरिच्छिन नीलाकाश महाकाश के रूप में दिखाई 
देता है, उसी प्रकार स्थूल-सूक्ष्म दोनों देहों का अधिष्ठान कूटस्थ चैतन्य साक्षी है । अपरिछिन्न चैतन्य ब्रह्म है । 
अन्तःकरण में प्रतिबिम्बित चैतन्य जीव है तथा ब्रह्माश्रित अनादि माया में प्रतिबिम्बित चैतन्य ईश्वर है । अज्ञान 
के कारण साक्षी चैतन्य की दृष्टि से ओझल रहता है सदानन्द ने वेदान्त सार में शुद्ध चैतन्य के चार विभाग 
करके बतलाया है कि जो अनुपहित चैतन्य है, वह तुरीय चैतन्य है। उसी को शिव, अब्दैतं चतुर्थम कहा है। 
विशुद्ध सत्व प्रधान माया को उपहित करके ईश्वर होता है जो कि सर्वज्ञ है ।* सूक्ष्म-शरीर का आधारभुत समष्टि. 
अज्ञान में उपहित चैतन्य सूत्रात्मा या हिरण्यगर्भ है तथा जाग्रत्‌ अभिमानी चैतन्य वैश्वानर या विराट्‌ है ।5 इस 
प्रकार चार विभाजन होने पर भी चारों में एक ही शुद्ध चेतन्य की अनुवृत्ति है, इसीलिए वही अविद्या के माध्यम 
से एकमात्र अधिष्ठान है । वस्तुतः अध्यारोप की व्याख्या करने के लिए शुद्ध ब्रह्म में किसी प्रकार प्रभाव नहीं 
पड़ता, वह तो अस्पृष्ट रहता है, क्योंकि आत्म-अनात्मा आदि भाव, ग्रह्म-ग्राहक आदि भाव भी आत्मा में 
कल्पित हैं। आत्मा इनसे विवजित है । परमार्थतः आत्मा का न निरोध है न उत्पत्ति है नहीं जीवभाव है, वह तो 
एक शाश्वतरूप है। _ हे र 
अद्वैत वेदान्त के अनुसार निर्गुण ब्रह्मवाद में संपूर्ण विरोधों का अवसान हो जाता है। निगुंण ब्रह्म 
सत्यस्य सत्यम्‌ है। सत्य का रूपान्तर नहीं होता। अद्वेत के अनुसार जिसका रूपान्तर होता है वह सत्य 


. सिद्धान्तलेश संग्रह, पु 184 
. वही, पृ० 184 एवं 186 

. पंचदशी, 6-18 

. वेदान्तसार, पृ० 23 

. वही, पृ० 16 

4 प न चोत्पत्तिने बद्धो न च साधकः । न मुमुक्षने वमुक्त इत्येषा परमार्थता । माण्डूक्य कारिका, 
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मिथ्या है। आत्मा या ब्रह्म के विषय में नाना मतों को देखते हुए ऐसा लगता है कि वास्तविक 

` उपनिषदों में अन्न को ब्रह्म कहा गया है। कहीं पर प्राण को, मन को, विज्ञान को भी 
गया है । अद्वैत वेदान्त के अनुसार क्रमशः निर्गुण ब्रह्म का प्रतिपादन करने के लिये अन्न आदि को 
ब्रह्म कहा गया है । तात्पर्ये निणय करने पर समस्त वेदान्त वाक्यों का निर्गुण ब्रह्म में ही अवसान 
एक है, उसको विद्वान नाना रूपों में कहते हैं, कथनमात्र हैं । कहा भी है- “एकं सद्विप्रा बहुधा बदन्ति। 
मातरिश्वानमाहुः” ऋग्वेद 1-1 64/46 । 


आचार्य शंकर की निजी तन्त्र सम्मत 
रचनाओं पर तान्त्रिक दृष्टि 
पदम भूषण आचार्ये पण्डित बलदेव उपाध्याय 


शंकराचार्य पादानां तन्त्रशास्त्रीय चिन्तमम्‌ । 
स्वीय ग्रन्थेषु निदिष्टं स्पष्टमम विचायंते । 
परिव्राजकाचाये आचार्य शंकर अद्वैत वेदान्त के जितने महान सूक्ष्म विवेचक तथा महनीयअलोचक शिरो 
मूणि थे, तन्त्रशात्र के भी वे उतने ही ममज्ञ आचार्य, अन्तरालोडननिष्णात विद्वान तथा तान्त्रिक बिज्ञान वेत्ता थे । 
अद्वैत वेदान्त के इतिहास में उनके ग्रन्थ नितान्त प्रामाणिक एवं प्रख्यात हैं । शाक्त तन्त्र के अन्तर्गत त्रिपुरा 
सम्प्रदाय में भी उनकी रचनायें गम्भीर तथा विश्रुत है । आगम को निगम से एकान्ततः भिन्न मानने वाले 
आलोचकों की कमी नहीं है, परन्तु यथार्थतः दोनों का मन्जुल सामरस्य ही निगमागममूलक भारतीय संस्कृति 
का मूलधार है । मूलतः अन्वेषण करने पर वैदिक संहिताओं के मन्त्ों के तान्त्रिक तथ्यों की उपलब्धि आश्चयंप्रसू 
नहीं है । कतिपय तथ्यों का ही यहाँ संकेत किया जा रहा है जिससे शाक्त तन्त्र की वैदिक परम्परा की एक दिव्य 
झाँकी हमारे नेत्रों के सम्मुख उपस्थित हो जाती है । 
श्रो विद्या का वेदिक स्रोत--श्री विद्या का मूलतन्त्र संकेत ऋग्वेद के इस मन्त्र में सद्य: उपलब्ध होता 
है--+ 


चत परि ई निभ्रति क्षेकयन्तो दश गर्भे चरसे धाययते। 
न्रिधातवः परमा अस्य गावो दिवश्चरन्ति परिसद्यो अन्तान्‌ । . “ऋग्वेद 5/47/4 
सायणाचार्य ने इस ऋचाका आधिदैविक अथे सूर्यपरक किया है, परन्तु इसके दोनों आदिम पद मूल ` _ 
विद्या की ओर यहाँ स्पष्ट रूप से संकेत करते हैं सौन्दर्यलहरी के टीकाकार लक्ष्मीधर का यह कथन इसका | 
पक्का प्रमाण है । सोदुशकलात्मकस्य श्री बीजस्य गुरुसम्प्रदायवशाद्‌ बिज्ञेयस्य स्थित त्वात्‌ चतुर्णामींकारणं 
मूलविद्यायाः वेदस्थितत्वं सिद्धम्‌ (सौन्दर्यं लहरी के पञ्चम श्लोक की व्याख्या) द 
. तैविरीय संहिता; ब्राह्मण एवं आरण्यक में इस तथ्य के पोषक प्रमाणों का नितरां बाहुल्य है । तैत्विरी 
आरण्यक (1 प्रश्‍न 1-29) में उपलब्ध अरुणोपनिषड्‌ अरुणानाम्नी भगवती के कार्यकलाप एवं हः 
का स्पष्टतः वर्णन करता है । इस अरुणोपत्तिषद्‌ के द्रष्टा ऋषिका नाम 'अरुणकेतु' है । अरुण भगवती का ' वर्णन 
शंकराचार्य ने सौन्दर्यलहरी में इस रमणीय पद्य के द्वारा किया है -- ४ 
अराला केशेषु प्रकृति सरला मन्द हसिते 
शिरीषाभा चित्ते दृष्टदुपल शोभा कुचतटे । 
भृशं तन्वीमध्ये प्रथुरुर सिजा रोह विषये ` 38 
जगत्‌ त्रातूं शम्भो जयति करुणा काचिदरुणा 93 | 
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दोनों वर्णनों के तारतम्यपरीक्षण से दौनौं की समस्या में कोई अन्तर नहीं प्रतीत होता ।' 
भगवती के चरणयुंगल के अन्तराल से प्रवाहित होने वाले सुधाधारा (सौ० ल० पद्य 10 ) के लिए 
तैत्रिरीय ब्राह्मण (311213) का यह मन्त्र देखिये-- 
लोकस्य द्वार मचियत्‌ पवित्रं ज्योतिष्मत्‌ भ्राजमानं महस्वत्‌ । 
अमूतस्य धारा बहुधा दोहमानं चरणं नो लोके सुधितान्‌ दधातु ॥ 
दशंभाद्य पुणिमान्ता तिथियों के लिए देखिये तैत्रिरीय शाखा. का काठक ब्राह्मण का “इयं वाव सुरधा” 
अनुवाक तथा “संज्ञानं विज्ञानं मन्त्र (तत्रीरीय ब्राह्मण 311011 ) इस प्रकार के वैदिक स्रोतों का अन्वेष्ण 
लक्ष्मीधर की ब्याख्या के अन्वेषण से किया जा सकता है यहाँ केवल सूचना दी गयी हे । 
वैदिक युग के अनन्तर यह धारा आगे बढ़ती गई। इस युग में शुभागमन पञ्चक्र नामक ऋषि प्रगति 
पाँच ग्रन्थों की उपलब्धि होती है । वशिष्ठ संहिता, सनक संहिता, शुक संहिता, सनन्दन संहिता एवं सनत्कुमार 
संहिता-ये पांचों संहिताओं शुभागमन पंचक के नाम से प्रसिद्ध है । इन ग्रन्थों केप्रमाण तन्त ग्रन्थों में बहुलता से 
उपलब्ध होते है । सौन्दर्यलहरी की पूर्वोत्तक व्याख्या में इनके उद्धरण मिलते हैं जिससे 16 शती के पूर्व इन 
ग्रन्थों की सत्ता अनुमानतः सिद्ध होती है। - 

. दूसरे अनन्तर शंकराचार्य के गुरु गोविन्दाचाय के गुरु आचार्य गौडपाद की रचना श्री विद्या के विकास 
के निमित्त उपलब्ध होती हैं । इनकी दो तान्त्रिक रचनाये प्रकाशित हैं जिनमें एक है श्री विद्यारत्त सूत्रः जो 
सूत्रात्मक है। इसके टीकाकार श्री शंकरारप्य हैं और इसरा है सुभगोदय स्तुति । यह स्तुति दो प्रकार की है । 
श्लोकों की संख्या 52 है। एक तो है लम्बे छन्दों में और हुसरा है केवल अनुष्ट्पम्‌ छन्द में । प्रथम प्रकार के 
छन्द का नमूना देखिये । 

व भवानित्वां वन्दे भवमहिषि सच्यतूसुख वपुः 
पराकरां देवी ममृतलहरी मैन्दव कलाम । 
महाकालातीतां कलितसरणी कल्पित हनं 
सुधासिन्धोरन्तवंसतिमकिशं वासकमयीम्‌ ॥१ 


तदुत्कं वारूनासुभगोदये 
दर्शायाः पुणिमान्ताद्याः कला: पञ्चदशैवतु । 
सोऽशीतु कला ज्ञेया सच्चिदानन्दरुपिणी || 


की लक्ष्मीधर व्याख्या, पृ० 35-43 | 


अरुणाख्या भगवती के विषय में वामकेश्वरतन्ना का वचन देखिए (वही, पृष्ठ 53 ) 


2. सरस्वती भवन संस्कृत ग्रन्थमाला (वाराणसी) में 
ल ) में प्रकाश 
3. दृष्टव्य डा० शिवशंकर अवस्थी : मन्त्र ओर के 
विद्याभवन, वाराणसी, 1966 ई०) 
4. वही, पृ० 249 


र मातृकाओं का रहस्य, पृ० 241-249 (प्र चौखम्भा 
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रे | [र 
आचाय शंकर की तान्त्रिक रचनायें 


गौडपादाचार्य की इन रचनाओं का प्रभाव आचार्य शंकर के ऊपर पर्यायरूपेण लक्षित होता है । एक तथ्य 
ध्यातव्य है कि जिस प्रकार गौडपाद के ग्रन्थ में अद्वैत वेदान्त के साथ त्रिपुरातन्त्रा का मंजुल सामरस्य है, 
उसी प्रकार शंकराचार्य मे अद्व॑त ग्रन्थों की रचना साथ ही साथ श्री विद्या विषयक ग्रन्थों का भी निर्माण 
किया । आचार्य के दो ग्रन्थ प्रसिद्ध हैं--(1) प्रपंच सार तथा (2) सौन्दर्यलहरी । इनके अतिरिक्त 
शंकराचार्य के स्त्रोतों में, विशेषतः दैवीविषयक स्तोत्रों में शाक्त्‌ तन्त्र की स्पष्टतः झलक दृष्टिगोचर होती है। 
ऐसे स्त्रोतों में दक्षिणामूति स्त्रोत तथा मीनाक्षी स्तोत्र उल्लेखनीय हैं । ललितात्तिशतीभास्यतो प्रंखानुग्रंख श्री 
पुरासम्प्रदाय के सिद्धान्तों से मण्डित एवं अभ्यहित है।' प्रपंचसार के ऊपर आचाय के साक्षात्‌ शिष्य पद्म 
पादाचार्य की 'विवरण' नाम्नीटीका की सत्ता इसे शंकराचार्य की प्रामाणिक रचना सिद्ध करने में सवंथा समर्थ 
है। 33 पटलों में विभक्त इस तन्त ग्रन्थ में अढ़ाई हजार से ऊपर श्लोक हैं जो मुख्यतया अनुष्टुप्‌ ही हैं । कहीं 
कहीं बड़े छन्द भी हैं, परन्तु उनकी संख्या न्यून है । इसके आरम्भ के एकादश पटलों में तन्त्रशास्त्र के प्रसिद्ध 
तथ्यों का विवरण है तथा अन्य पटलों में नानामन्त्रों देवतारूप, जय, फल तथा अनुष्ठानविधि का व्यवस्थित 
वर्णन मिलता है। सूतसंहिता और पराशर संहिता की टीका में माधवाचार्य ने प्रपंचसार को शंकराचार्यकृत 
माना है। शारदा तिलक की टीका में राघवभट्ट भी यही कहते हैं सम्मोहन तन्त्र में शंकर और उनके चार 
शिष्यों का वर्णन है । सौन्दर्यलहरी के शंकराचार्य की रचना होने में प्रचुर प्रमाण उपलब्ध हैं। आचाय ने 
गौडपाद के सुभगोदय के अनुकरण में इस लहरी का निर्माण किया था। इस ग्रन्थ के ऊपर तीस के आस 
पास टीकायें है । सवंप्राचीन आचार्य के पट्टशिष्य सुरेश्‍वराचार्ये की टीका है । श्र गेरी मठ में इस टीका की अति 
प्राचीन प्रति आज भी उपलब्ध है । अवान्तर टीकाओं में लक्ष्मीधर की व्याख्या बड़ी ही प्राञ्जल, रहस्य 
प्रकाशित तथा प्रामाणित है । ये उत्कल के मध्ययुगीन विशाल शासक राजा प्रताप रूद्रदेव के आश्रित ये। जो 
आन्ध्र के विद्याप्रेमी भुपाल राजा कृष्णदेव के समकालीन तथा जामाता भी थे (समय 16 शती) सौन्दर्यलहरी 
के आरम्भ के 41 पद्य भी विद्या के गम्भीर रहस्यों के प्रतिपादक हैं तथा अन्तिम 59 पद्य भगवती ललिता के 
ललित विग्रह का साहित्यक वर्णन परक है । इन दोनों ग्रन्थों के स्वरूप में भिन्नता नितान्त स्पष्ट है । प्रपंञ्च 
सार एक समग्र तन्त्र ग्रन्थ है जिसमें तन्त्रोक्त नाना देवियों की उपासना का पूर्ण विधान दिया गया है । साथ में 
तन्त के सामान्य तथ्यों का विवरण भी उसकी पूर्णता के लिए दिया गया हे । सौन्दर्येलहरी-केवल श्री विद्या का | 
प्रतिपादक होने से त्रिपुरा सम्प्रदाय के तन्त्र सम्मत तथ्यों का ही विशिष्ट विवरण प्रस्तुत करती है। यह स्तोत्र 
मात्र है, परन्तु प्रपञ्चसार का क्षेत्र विस्तृत है। ग्रन्थ के आरम्भ में शारदा की प्रार्थना है 

अकचटतपयाधैः सपृभिवणेवर्गे: 

विरचित मुख बाहापादक मध्याख्याहूत्का । 

सकल जगदीशा शाश्वता विश्वयोनि- 

` वितरतु परिशुद्धि चेतसः शारदाव: ॥ ड 

` उपात्त्य पद्य में यह तभी अपने वर्णनीय विषयों का भी संक्षिप्त संकेत एक ही पद्य में इस प्रकार करता | 


है 
प्ले इत्थं मूल प्रकृत्यक्षरविक्ृति-लिपव्रात जातग्रहक्षे- 


` क्षेत्ताद्याबद्धभूतेन्द्रियगुंण-रविचन्द्रार्नि संप्रोतरूपेः | 


1. इन्हीं तथ्य रथों के ऊपर शंकराचार्य की तान्त्रिक दृष्टि का विवेचना प्रस्तुत किया जा रहा है । 
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मन्त्रोस्त दवताभिर्मुनिभिरचि जपध्यान होमायनाभि- 

तन्त्रे यन्त्रमेदेरपि कमलज हे दशिस्त्रोऽयं प्रप्रंचः ।। 
Oe प्रपंचसार, 33/62 
सौन्दर्यलहरी सिद्ध ग्रन्थ है। इसके प्रत्येक श्लोक मन्त्ररूप हैं । इसीलिए अभीष्टसिद्धि के लिए विशिष्ट 

यत्त्रो के साथ इन श्लोकों के जपने की विधि परम्परा निर्धारित की है। मसूर संस्कृतसी रीज म॑ लक्ष्मीधर 
व्याख्या के साथ प्रकाशित इस ग्रन्थ में ये यंत्र भी विधिविधान के साथ दिये गये हैँ । प्रपंचसार (मूल) का 
प्रकाशन श्री रंगम्‌ से शंकराचायं ग्रन्थावली के अन्तर्गत किया गया है दो 19 तथा 20 वे भागों में । 


. शक्ति की महिमा नत 
आचार्य शंकर की मान्यता हे कि शक्ति से संयुक्त होने पर ही शिव विश्व की रचना तथा संरक्षण कार्य में समर्थ 
होते हैं। यदि शक्ति के संयोग का अभाव हो, तो वे स्पन्दन करने में भी समथ नहीं है-वे हिलडुल भी नहीं 
सकते । शक्ति का तान्त्रिक बीज इकार है । शिव से थदि इकारको निकाल दिया जाय, तो शिव शव बत जाता 
है, एकदम निर्जीव प्राणी जो अपने अंग भी हिलाडुला नहीं सकता, अन्य धर्मो की तो कथा ही नहीं। सौन्दर्यलहरी 
का आदि पद्य ही इस तथ्य की अभिव्यक्ति करता है— 

शिवः शक्त्या युक्तो यदि भवति शक्तः प्रभवितूं 
न वेदेतं देवो न खलु कुशलः स्पन्दितु मपि। 
तन्त्रशास्त्र की स्वेमात्य कल्पना है जो तन्त ग्रन्थों में बहुश: अभिव्यवत है। गौडपादाचार्य ने अपनी 
'सुभगोदयस्तुति' में इसे इस पद्य के द्वारा प्रकट किया है— 
"परोऽपि शक्तिरहितः शक्तः कतूं न किचन 
बत्‌ स्यात्‌ परमेशानि शक्त्या युक्तो भवेद यदि ।। 
(लक्ष्मीधर व्याख्या में उद्ध त्‌ प्र० 29) 
यह शक्ति शिव के साथ सहस्रार पद्म में निवास करती है । मूलाधार में भी दोनों का नृत्य होता है 
प्रकार काभी विशाद वर्णन किया है तथा 


श्री चक्र के स्वरूप का भी श्लोक 11) । शक्तिवाद का यह सिद्धान्त आचार्यं द्वारा उनके अन्य ग्रन्थों में भी 


वणित है ब्रह्मरूप के भाष्य में आचार्य का कथन है--- 


न हि तया विना परमेश्वरस्य सष्टृत्व सिध्यति । शक्ति रहितस्य तस्य प्रवृत्त्युपपत्त: । (दृष्टव्य 114 । 


मन स्त्वं व्योम त्व मरुदसि मरुत्सारथि रसि 
मापः त्वं भूमि स्त्वयि परिणतायाँ न हि परमू । 
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त्वमेव स्वात्मांनं परिणमयितुं विश्वप्रसा 
चिदानन्दनाकारं शिवयुवति भावने विश्व से ॥ 
(सौन्दर्य लहरी-3 5) 
तथ्य तो यह है कि आचार्य शंकर की दृष्टि में विश्व का कारणभूत 'ब्रह्म' निहसंदेह शक्ति से अभिन्त है 
और शक्ति भी कारणभूत ब्रह्म से भिन्न नहीं है, क्योंकि अन्ततोगत्वा कारण शक्ति तथा कार्य एक ही है । शंकर 
का कथन है- कारणभूता शक्तिः शत्केश्च आत्मभुतं कार्यम्‌ श्वेताश्वनर उपनिषद्‌ ईश्वर का कोई लिंग जाति 
(या जाति) नहीं बतलाती । नैव स्रीन प्रभानेषः (5/10) किन्तु फिर भी वह पुरुष भी हो सकता है, स्त्री भी 
हो सकता है, कुमार तथा कुमारी भी--- 
त्वं स्त्री त्वं प्रमानसि त्वं कुमार उत वा कुमारी ॥ 
(श्वेता 413) 
इसी विचारधारा को शंकराचायं ने अपने ललितात्रिशतीभाष्य में भी विशद रीति से प्रतिपादित 
किया है-- 
चकारः निर्गुणब्रह्मणो ऽपि सगुण ब्रह्म विशेषण सद्भाव समुच्यय परः सवंत्रापि द्रष्टव्यः । 'सच्यिन्मयः 
शिवः साक्षात्‌ तस्यानन्दमयी शिवा’ इति वचनेन '्त्तीरूपाचिन्तयेद्‌ देवी पुरधामथवेश्वरीम्‌'। अतएव सेय॑ 
देवतेक्षत (छान्दोभ्य 61312) इत्यादो, त्वं वा स्त्री त्वं प्रकार इति श्वेत० (413) उपाधिकृत नानारूप सम्भ 
वोक्तेश्च । अतएव “सेयं देवता ऐक्षत' इत्यांदौ “तत्‌ सत्यं स आत्मा इत्यन्ते च श्रुतौ स्त्रीलिगंन्ति देवतादि पादानां, 
तत्‌ सत्यमिति नपुंसकान्तस्य, 'स आत्मा इति पुल्लिगात्म शस्दस्य एकाथ त्वम्‌ । अविवक्षितो-पाधिसत्रया तत्त्वं 
परलक्ष्यार्थस्य एकत्वात्‌ । तस्मात्‌ तत्त्वं लक्ष्यार्थ सवेपि गुणा वर्णयितुं सम्भवन्तीति अस्यं त्रिशत्यां हयग्रीवेण 
बहवः चकारः उपात्ताः। 
शंकराचार्य के उद्धरण से स्पष्ट है कि वे परब्रह्म को द्ववता शब्द द्वारा स्त्रीलिंग, 'तत्‌ सत्यं के द्वार 
नपुंसक तथा सं आत्मा के द्वारा पुलिंग मानने की शास्त्रीय मान्यता से पुणे परिचित थे और इसलिए उनकी दृष्टा 
में परब्रह्म को शक्ति शास्त्र के द्वारा तन्त्रो में अभिव्यक्त किया जाना कथमपिअनुचित नही है। वे सौन्दर्यलहरी 
(पद्य 99) में कहते है आगमवेत्ता परम्पराओं ब्रह्मा की पत्नी, हरि की माया तथा हर की सहचरी भले ही 
मानें, परन्तु तुम्हारी तुरीया रुप इन सबसे विलक्षण हे । तुम परब्रह्म की महिषी हो तथा शुद्ध विद्या के अन्तर्गत 
तुम महामाया हो । परब्रह्म तथा महामाया का एक ही है। 


'समया' का अर्थ 
आचार्यं पराशक्ति के लिए 'समया' एब्रद का तथा परमशिव के लिए 'समय' अभिधान का प्रयोग करते हैं । 
सौन्दर्य लहरी के 39वें पद्य में उनका कथन ध्यान देने योग्य है । 

तवाधारे मुले सह समयया लास्यपरया 

नवात्मानं मन्ये नवरस महाताण्डव नटम्‌ 

उभाभ्यामेताम्याम्‌ उदयविधिमुहिश्य दयया 

सनाथाम्यां जहो जनक-जननी मज्जगदिदम्‌ ॥ 


मूलाधारक समया अपना कमनीय लास्य दिखलाती है, तो भगवान्‌ शंकर नवरसों से सम्पन्न महाताण्डव 
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समया । शिव के साथ शक्ति का साम्य होता है और शक्ति के साथ शिव का साम्य होता है । फलत: दोनों का 
समसाम्य हे । यह साम्य पंचविध है--(1) अधिष्ठान साम्य (एक ही आधार में साम्य, दोनों में मूल आधार में 
स्थिति होने से यह साम्य विद्यमान है); (2) अनुष्ठान साम्य (उत्पादन कायं में दोनों के संलग्न होने से यह 
साम्य है); (3) अवस्थान साम्य (दोनों की स्थिति एक प्रकार है, क्योंकि एक ही नृत्य कार्य दोनों द्वारा सम्पन्न 
होता है); (4) रूपसाम्य (दोनों जपाकुसुम के समान अरुण वर्ण है । तथा में वर्णित है--- 

जपा कुसुम संकाशौ मदधूणितलोचनौ । | 

जगतः पितरौ बन्दे भैरवी भैरवात्मकौ ।॥। 
(7) नाम साम्य (नाम की समता है--एक का नाम है 'समय', तो दूसरे का नाम है 'समया' ।) 

इस पंचविध साम्य की स्थिति शिव शक्ति में निरन्तर विद्यमान है । सोलह आना रूप में दोनों आठ- 

आठ आना हैं, न कोई इससे अधिक है और न कम है। इसीलिए वे समय और समया संज्ञाओं से अभिहित किये 
जाते हें । 


समयाचार 

शाक्तताओं में दो प्रकार का आचार होता है। एक का नाम है समयाचार, तो दूसरे का कुलाचार । प्रथम 
उपासक 'समयी कहलाते हैं तो दूसरे कोल । दोनों के आचारों में अन्तर है। कौलों की पूजा बहिर्पूजा होती है, 
तो समयामागियों का अन्तर पूजा | समयमागियों की सट्‌ चक्र को पूजा नियता नहीं है, वे सहस्रकमल में ही 
पूजा करते हैं । सहस्नकमल पुजा एक बहुत ही रहस्यमयी पुजा है। (द्रष्टव्य सौन्दर्य लहरी का 119 प० पर 
लक्ष्मीधर की व्याख्या) । लक्ष्मीधर का कथन है कि हृदयकमल में भगवती की आराधना से समस्त ऐहिक फूलों 


षष्ट्या श्लोक) । 


त्रिपुरा 


शंकराचार्य के द्वारा आराध्य भगवती का नाम त्रिपुरा' भी है जो ललिता, त्रिपुर सुन्दरी, षोडशी नामो से भी 


पुरा (पुरातन) अर्थात्‌ गुणमयातीता 
तथा चित्त रूपी तीन पुरों में 
करने वाली शक्ति । त्रिमृति (“ब्रह्मा विष्णु तथा महेश) की जननी होने से, त्रयीमयी (वेदत्रयी) होने के 
से जगदम्बा चिषुरा नाम से पुकारी जाती हैँ । वामकेश्वर तन्त्र में 
ह्या, विष्णु तथा ईशरूपिणी श्रीविद्या के ही ज्ञान शक्ति, क्रिया शक्ति 
इच्छा शक्ति उसका शिरोभाग है, ज्ञान शक्ति मध्य भाग है और क्रिया 
शक्तिमयात्मक रूप होने से ही वह जगदम्बा 'न्रिपुरा' कही जाती हैं। 
है । यथार्थं रूप से वेद तथा तन्त्र श्रीविद्या के वास्तव स्वरूप 
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का वर्णन नहीं कर सकते । यही आत्मशक्ति रूपिणी श्रीविद्या जब लीला से शरीर धारण करती है, तब वेद £ 
शास्त्र उसका निरूपण करने लगते हैं । अखिल प्रमाणों की प्रमात्री वही शक्ति 'चिच्छक्ति' नाम से व्वयहृत की 
जाती है। 

त्रिपुरा नामकरण के लिए उपर जो कारण बतलाये गये हैं, उन सबका एकत्र वर्णन शंकराचार्य के 
'प्रपंचसार' के अष्टम पटल के द्वितीय पद्य में किया गया है-- 
त्रिमूतिसर्गाच्च पुराभवत्वात्‌ त्रयीमय त्वाच्च पुरँव देव्या: । 
लये त्रिलोक्या अपि पुरणत्वात्‌ प्रायोऽभ्सिकाया स्त्रिपुरोति नाम ॥ 
एक स्तुतिमय पद्य में भी इस तत्त्व को दुहराया गया हे--- क, 
त्रिमुखि त्रयीस्वरूपं त्रिपुरे त्रिदशामिवन्दिताडिध्र युगे 
त्रीक्षण विलसित वकृत्रे वरिम्‌तिमूलात्मिके प्रसीद मम व 
र --प्रपंच सार 8/73 द 


त्रिपुर सुन्दरी विद्या (अथवा पंचदशाक्षरी विद्या) Fe 


त्रिपुर सुन्दरी की इस पंचदशाक्षरी विद्या का उद्धार शंकराचार्य ने सौन्दर्यं सुन्दरी के 32वें. पद्य के द्वारा 
किया है-- 


शिवः शक्तिः कामः क्षितिरथ रविः शीतकिरणः 
एमरो हंसः शक्रस्तदनु च परामार हरयः । 
अमी हल्लेखाभिस्त्रिसूभिरवसानेषु घटिताः 
भजन्ते वर्णास्ते तव जननि नामावयवताम्‌ ॥ 
यह विद्या अत्यन्त रहस्यमयी मानी जाती है । सोम, सूर्य, अनिलात्मक त्रिखण्ड यह मातृकामना कहा 
जाता है। ये खण्ड अक्षर रूपों में इस प्रकार हैं -- ह 
प्रथम खण्ड--क, ए, ई, ल, ह्लीं 
द्वितीय खण्ड--ह, ख, क, ह, ल, हीं 
तृतीय खण्ड--स, क, ल, ह्लीं 
चौथा खण्ड--.श्रीं द 
इस श्लोक की व्याख्या में लक्ष्मीधर का कथन है कि प्रथम वर्णंचतुष्टय आग्नेय खण्ड है, द्वितीय वर्णपंचक 
सौर खण्ड है। दोनों खण्डों के बीच में रुद्र ग्रन्थ स्थानीय हुल्लेखा बीज है। तृतीय खण्ड का निरूपण वर्णयी | 
द्वारा किया गया है यह सौम्य खण्ड है । सौर तथा सौम्य खण्डो की बीच में विष्णु ग्रन्थि स्थानीय भुवनेश्वर बीज टश 
स्थापित हे । चौथा एकाक्षर चन्द्रकला खण्ड है । सौम्य खण्ड तथा चन्द्रकला खण्ड के मध्य में ब्रह्मग्रन्थि स्थानीय _ 
हृल्लेखा बीज है। श्री--यह षोडशी कला है । इसी बीज को श्रीविद्या कहते हैं । लक्ष्मीधर इसे 
गन्तव्यं कहा हे । आद्य तीनों खण्ड.ज्ञान, इच्छा और क्रिया, जागृत, स्वप्न, सुषुक्ति; विश्व 
रज और सत्व हैं। इन त्रिखण्डों में भी विमात्र समझना चाहिए । यह अवरोह क्रम 
सौन्दर्यलहरी व्याख्या पृ० 81-82) । भी 
“त्रिपुर सुन्दरी महिम्नास्तव”--नाम से क्रोधभट्टारक देशिकेन्द्र दुर्वासा 
४ प्रमेय बहुला स्तुति तत्रीशास्त्रमे बहुत प्रसिद्ध है। यही न्रिपुरामहिन्नस्तव 
विख्यात हे । श्रीविद्या के प्रवतेक द्वादशशिष्यो में दुर्वासा अन्यतम 
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मनुश्चन्द्र: कुबेरएच लोपामुद्रा च मन्मथ: । 
अगस्ति ररिनिः सूर्यश्च इन्द्र: स्कन्द: शिवस्तथा 
क्रोधभट्टारको देव्या द्वादशामी उपासकाः ॥ 
इनमें प्रत्येक का पृथक्‌-पृथक्‌ सम्प्रदाय था । इनके चतुर्थ (लोपामुद्रा) एवं पंचक (मन्मथ--कामदेव) 
के ही दो सम्प्रदाय इस समय प्रचलित हैं। कामराजविद्या ककारादि पंचदशवर्णात्मक है । इसे ही कादि विद्या 
कहते हैं । इसका स्वरूप ऊपर दिखलाया गया है। लोपामुद्र ही हादि विद्या है। यह भी पंचदशवर्णात्मिका है । 
काकेश्वरांकित कामेश्वरी की पूजा को कादि, हादि दोनों विद्याओं से युक्त नाम कथा की योजना सत्‌ 
सम्प्रदायो में प्रचलित है । अन्य दस विद्याएँ केवल आम्नाय पाठक ही उल्लिखित है। प्रचलित उपासना में इनका 
उपयोग नहीं है। 
' कामदेव के त्रिपुरा के प्रभावशाली शिष्य होने का उल्लेख शंकराचार्य ने सौन्दर्यलहरी में दो सार 
(श्लोक 1 तथा 5) दिया है । कामदेव अनंग है-अंगों से विरतित है । अतः बाण मारने में नितान्त दुर्बल है। 
मानवों तथा देवों से युद्ध में उसके साधनयी कृपामयी नितान्त शक्तिहीन हैं, परन्तु भगवती को नयन कोणों की 
केवल एक झलक पाकर वह महामुनियों को भी-समस्त जगत को अपने वश में लाने में सद्यः समर्थ होता हे-- 
धनुः पौष्पं, मौर्वी मधुकरमयी, पंच विशिखाः 
वसन्तः सामन्तो, मलयमरुदामोधक रथ: । 
तथाप्येकः सर्वं हिमगिरिसुते ! कामपि कृपाम्‌ 
अपांङत्ते लब्ध्वा जगदिदमनङ्ते विजयते ।। 
(सौन्दर्यं लहरी, पद्य 5 ) 
फलतः कामदेव त्रिपुर सुन्दरी का बड़ा ही भक्‍त तथा समर्थ उपासक है । इसलिए उसका तन्त्र सम्प्रदाय 
आदर की दृष्टि से देखा जाता है । लक्ष्मीधर ने इसीलिए कहा है--मन्मथस्य अनङ्गविद्यायां मन्मथप्रस्तारस्य 
ऋणित्वातू तदायत्त मति प्रागल्यम्‌ 'धनुःपौष्पमिति । 
देशिकेन्द्र दुर्वासा की रचना चातुरी उनके दोनों स्रोतों में नितान्त आकर्षक तथा मोहक है। ये दोनों 
स्रोत--शक्ति महिम्नस्तव! (58 पद्य) एवं (13 प्रकरणों में विभक्त 141 पद्य) 
परशिवेमहिम्नस्तव--उनके तान्त्रिक रहस्यो द्घाटन नेपुण्य के सद्यः उद्घाटक तथा प्रकाशक हें । दोनों 
में एक-एक पद्य यहाँ इस नैपुण्य के समर्थन में उद्धृत किये जाते हें-- 
त्रिपुरा स्तुतिः 
श्रीमात स्त्रपुरे परात्परतरे देवि त्रिलोकी महा-- 
सौन्दयाणंव--मन्मथोद्‌भव सुधा--प्राचुयंवर्णोज्ज्वलम 
उद्यद्भानु सहस्र--नूतन जपा--पुष्पप्रभं ते वपुः 
रचान्ते मे स्फुरतु त्रिलोकनिलयं ज्योतिर्मयं वाङ मयम्‌ ॥ 
~ आदिम पद्य 
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शब्दार्थाधारभूतं त्रिभुवनं जनकं सर्वतो दिक्सतत्त्वं 
ब्रैलोक्यस्थापि लिगंत्रयविदितपदं सर्वतत््वैकवेद्यम्‌ । 
सर्वानिर्वाच्य - सत्तागत--परविभव ज्योतिरुर्जुम्ममाणं 
व्यक्तीकृत्यात्मर्ग्योः प्रकटयसि परं तत्त्पमात्मीयमग्रे ॥ 
दशम प्रकरण-- 15 पद्य । 
दुर्वासा का प्रथम स्त्रोत तो प्रसिद्ध है, परन्तु शिवपरक स्त्रोत उतना प्रसिद्ध नहीं है । इसका नाम पर- 
शम्भुमहिम्नस्तव है । इसके 13 प्रकरण है जिसके नाम क्रमशः इस प्रकार हैं उपोद्धात प्रकरण (पद्य 18), 
पराशक्‍्तिस्कन्धरशमि (पद्य 7), इच्छा शक्ति स्कन्ध रश्मि (प° 8), ज्ञानशक्ति स्कन्धरश्मि (प° 6), क्रिया- 
शक्ति स्कन्ध रश्मि (प० 12), कुण्डलिनी शक्तिस्कन्ध रश्मि (6), मातु का शक्तिस्कन्धरश्मि (10), षडन्वय 
रश्मिविवेक स्कन्ध (5), पावकध्यानयोग (11), महाविभूति (17), अन्तर्यागोपचार परामर्श (8), विशेषो- 
पचार परामर्शे शान्ति प्रकरण (12) उपसंहार (21) । इन 13 प्रकरणों के श्लोकों की सम्निलित संख्या 
141 हें । प्रकरणों के उपरिनिदिष्ट नामों से वण्ये विषयों का किञ्चित्‌ परिचय मिल जाता है। अन्त में दुर्वासा 
ज्ञानाम तथा स्तुति इस प्रकार है-- 
श्री क्रोधभट्टारक दिव्यनाम्ना दुर्वाससा सूक्त महामहिम्नः 
स्तोत्रं पठेद्यो भुवनाधिपत्यं नित्यं गुरुत्वं शिवतामुपैति / 16 
सदसदनुग्रह विग्रह गृहीत मुनिविग्रहो भगवान 
सर्वासामुपनिपदां दुर्वासा जयति देशिकः प्रथम: ॥। 18 
दुर्वासा की हादिविद्या त्रयोदशाक्षरी बतलाई जाती है। इनका सम्प्रदाय सर्वाशतः लुप्तप्राय है, परन्तु लोपमुद्रा 
सम्प्रदाय की दशा इससे भिन्न है । यह कियदंश में आज भी प्रचलित हे। लोपामुद्रा भी हादिविद्या है, परन्तु 
वह पञ्चदशाक्षरी 15 वर्णो को बतलाई जाती है । त्रिपुरोपनिषद्‌, भावनोपनिषद निश्चयेन कादिविद्या के ही 
ग्रन्थ हैँ सम्भवतः कौलोपनिषद भी इसी विद्या से सम्बद्ध है । त्रिपुरोपनिषद्के टीकाकार भास्करराय के उपो- 
द्वात पद्य के अनुसार यह ग्रन्थ शाड खायन आरण्यक के अन्तर्गत है। हादिविधा का प्रतिपादन त्रिपुरतापिनी 
न उपनिषद्‌ में है। 
लोपामुद्रा का समुदाय हादिविद्या का उपासक है। लोपामुद्रा राजकन्या थीं। इनके पिता महाराजाथे 
और त्रिपुर सुन्दरी के बड़े भक्त थे । लोपामुद्रा ने बालकपन में इनकी बड़ी सेवा की और प्रसन्न पिता के प्रसाद 
से ये भगवती को कृपापात्र बन गयीं। इनका विवाह ऋषि अगस्त्य से हुआ था। वे वैदिक ऋषि थे, परन्तु वे 
पहले तान्त्रिक नहीं थे । इसलिए भगवती के ध्यान में पदार्पण करने का भी उन्हें अधिकार प्राप्त नही हुआ था। 
परन्तु उन्होंने अपनी पत्नी से दीक्षा ली। तब भगवती की उपासना के अधिकारी बने उनका भी सम्प्रदाय है 
जो उपलब्ध नहीं होता । 
दश महाविद्याओं के नाम ये हैं--(1) काली, (2) तारा, (3) षोडशी (“श्री विद्या) (4) भुवनेश्वरी 
(5) भैरवी, (6) छिन्त मस्ता, (7) धूमावती, (8) बगला, (9) मातंगी तथा (10) कमला । इनके षोडशी 
का माहात्म्य सर्वाधिक है । श्रीविद्या तान्त्रिक दृष्टि से अभ्यहित हैं तथा वैदिक दृष्टि से भी वह माननीयतम है। 
श्रीविद्या शक्तिचक्र की सामग्री हैं तथा ब्रह्मविद्या स्वरूप आत्मशक्ति है। यह उक्ति इनके भक्तों के लिए 
नितान्त विश्रुत है-- 
यात्रस्ति भोगो न च तत्रमोक्षो 
यथास्ति मोक्षो न च तत्र भोगः। 
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श्री सुन्दरी सेवनतत्पराणां 
भोगश्च मोक्षश्च करस्थ एव ॥ 


गुरुतत्व र 
गुरु को महिमा अवर्णनीय है । शास्त्र की दृष्टि में गुरु ५ मानव रूप. में ही देवाधिदेव का ही लात्‌ रूप > 
करता है। गुरु केवल ब्रह्मा, विष्णु एवं महेश्वर रूप में'न होकर साक्षात्‌ परब्रह्म ही होता है । व में 
भी गुरु को ज्ञानशक्ति से सम्पन्न होने की नितान्त आवश्यकता होती है। वह परोक्षज्ञान एवं अप क्ष ज्ञान 
उभयविध ज्ञान की सम्पदा से सुशोभित रहता है । परन्तु इतने ही वह व्यक्ति गुरु की महनीय पदवी प्राप्त नहीं 
कर सकता । उसमें ज्ञान शक्ति के साथ ही साथ इच्छाशक्ति एवं क्रिया-शक्ति का संयोग भी चाहिए। इसरों 
के दुःख दुर करने की जो इच्छा है, उसे ही कृपा या 'करुणा' कहते हैं। ज्ञानी होकर भी जो व्यक्ति कृपा से 
विरहित होता है, वह कथमपि गुरु का अधिकार प्राप्त नहीं कर सकता । 'करुणा' ही एक मात्र प्रवातका होती 
है, परन्तु इच्छाहीन में करुणा कहाँ ? ज्ञानी में केवल इच्छा से कार्य नहीं होता, यदि उसमें इस इच्छा को सफल 
बनाने में सामर्थ्यं नहीं रहती । 'करुणा' के उदय होने पर ही बोधिसत्त्व 'बुद्ध रूप प्राप्तकर जगत्‌ के कल्याण में 
तत्पर होता है । शंकराचार्य की तान्त्रिक दृष्टि में यह गुरु 'दक्षिणामू्ति' के नाम से व्यवहृत होता है। आचार्य का 
'दक्षिणामूति स्त्रोत’ और सुरेशवराचार्यकृत उस पर वातिक देखकर शंकराचार्य को त्रिपुरा सम्प्रदाय का आचार्य 
होने में कथमपि सऱ्देह नहीं किया जा सकता । 'दक्षिणामूति' त्रिपुरा सम्प्रदाय का शब्द है। (दक्षिणामृति- 
संहिता' दक्षिणामूति-उपनिषद्‌ प्रभृति उस सम्प्रदाय के प्रतिपादन प्रख्यात ग्रन्थ हैं । सुतरां गुरुत्व किवा 
स्वात्मदेवता का दक्षिणामूति के रूप में वर्णन करने से शंकर का आगमानुराग प्रमाणित होता है। स्त्रोत के प्रथम 
पद्य में ही आचाय ने अपने तान्त्रिक ज्ञान की एक दिव्य झाँकी प्रस्तुत की है-- 

विश्वं दर्पणदृश्यमाननगरीतुल्यं निजान्तर्गतं 

पश्यन्नात्मनि मायया सहिरिवोद्भूतं यथा निद्रया । 

यः साक्षात्‌ कुर्ते प्रबोधसमये स्वात्मानमेवद्वयं 

तस्मै श्री गुरुमूर्तये नम इदं श्री दक्षिणामूतंये ॥ ; 
शलोक का आशय है कि ज्ञानी की दृष्टि में विश्‍व स्वात्मगत तथा दर्पण मे प्रतिविम्बित नगर के समान है। 
अर्थात्‌ वस्तुतः यह विश्व अपने अन्तर्गत है, परन्तु माया से बहिवेत्‌ प्रतीत होता है। प्रबोध काल में निद्रा के 
ही साक्षात्‌ कृत होता है । यहां 
आत्मभित्ति स्थित चित्ररूप में 

'दक्षिणामूति' नाम का आदिपद 'दक्षिणा' बुद्धि का वाचक दक्षिणामूति उपनिषद्‌ में बतलाया गया 

है (उपनिषद्‌ का 19 पद्मय):-- 


शेमुषी दक्षिणा प्रोक्ता सा यस्यामीक्षणं मुखम्‌ 
दक्षिणाभिमुखः प्रोक्तः शिवोऽसौ ब्रह्मवादिभिः ॥ 


दक्षिणामूति के चार प्रकार होते है--(1) वीणाधरमूति (चारभुजा वाली यह मूर्ति 


खड़ी रहती है तथा भक्तों 
को वीणावादन की शिक्षा देती है), (2) योगमूति (ध्यानस्थमुद्रा में बैठी लिया रहती है तथा भक्तों 


था भक्तों को अपने दर्शन 


से योग की शिक्षा देती है) (3) ज्ञानमूति (ज्ञान की शिक्षा देने वाली); (4) व्याख्यानमूति (इतरशास्त्रों के 


71 


उपदेश के निमित्त धारण की जाती है) । अन्तिम दोनों मूतियाँ वीरासन धारण कर ज्ञान तथा व्याख्यान की 
मुद्राएँ प्रदशित करती हुई उपदेश देती हैं । 
इन मूर्तियों की उपलब्धि दक्षिण भारत में विशेषरूप से होती है । पुरी में जगन्नाथजी के मन्दिर में 
वीणाधर मूति प्राप्त होती है, और विष्णु कांची में योग दक्षिणामूति। योगपट्ट धारण करनेवाली इस मूर्ति के 
चारों ओर अनेक ऋषि लोग योग की शिक्षा ग्रहण करते दिखाये गये हैं। 'दक्षिणामूति उपनिषद्‌’ (108 उप- 
निषदों में 51 संख्या वाला) शिवतत्त्व के उपदेष्टा गुरु के अट्रैत सिद्धान्तों का वर्णन करता है । इस देवमूति 
की आराधना के लिए अनेक मन्त्र दिये गये हैं जिनमें “ओम्‌ ब्र नमः दक्षिणामूर्तये ज्ञानं देहि स्वाहा” यह अष्टा- 
दशाक्षर मन्त्र सर्वश्रेष्ठ बतलाया गया है। काञ्ची में विराजमान उपरिनिदिष्ट दक्षिणाम्‌ ति का निर्माण उक्त 
उपनिषद्‌ के इस अष्टम पद्य के आधार पर किया गया प्रतीत होता है :--- 
भस्मन्यापाण्डुरा ङ्गः शशिशकलधरो ज्ञानमुद्राक्षमाला- 
वीणाप्रस्तँविरांजगत्‌--कर कमलधरो योगपट्टाभिरामः। 
व्याख्यापीठे निषण्णो मुनिवरनिकरैः सेव्यमानः प्रसन्नः 
सव्यालः कृतिवासाः सतत भवतुनो दक्षिणामूतिरीश: ॥ 
दक्षिणामूति शंकर का व्याख्यान शब्दों के माध्यम से नहीं होता, प्रत्युत यह मौन व्याख्यान है। व्यासपीठ पर 
विराजमान गुरु को शब्दों के माध्यम से उपदेश देने की आवश्यकता नहीं होती, प्रत्युत उनके दर्शनमात्र से ही 
शिष्यों के हृदयस्थ सन्देह छिन्न-भिन्न हो जाते हैं । अद्वैत तत्त्व की शिक्षा देने वाले सच्चे गुरु के विषय में यह 
प्राचीन सूक्ति अक्षरश: सत्य है-- 
गुरोस्तु मौनं व्याख्यातं शिष्यास्तुच्छित्न संशयाः । 
शंकराचार्य ने अद्वैत की शिक्षा के लिए इसी आदर्श का संकेत आपके शारीरकभाष्य में किया है। आचायं 
बतलते हैं कि किसी प्राचीनकाल में बाध्वऋषि ब्रह्मोपदेश के लिए गुरु के पास गये । गुरु पूर्णतः मौन धारण 
किये रहे--एक शब्द भी नहीं बोले। बाध्व ने तीन बार प्रश्‍न किया और तीनों बार एक ही अशब्द उत्तर 
था--सम्पूणे मौनावलम्बन। पुनः पूछे जाने पर गुरु ने अपना मौन तोड़ा और कहा कि मैं व्यवहारतः आपके 
प्रश्‍न का उत्तर दे रहा हूँ, परन्तु आप समझते ही नहीं । . उपशान्तोऽयमात्मा आत्मा शान्त स्वरूप है। यह 
तथ्य मैं अपने मौनाचरण से बतला रहा हूं ब्रह्म के उपदेश के लिए शब्दों का माध्यम अकिञ्चितूकर है । ठीक 


ही है-- 


यन्मौन्याख्यया मौनि पटलक्षणमात्रतः । 
महामौनपदं याति सहि मे परमा गतिः।। 


मधुरेण समापयेत्‌ 


आचार्य शंकर की यह लोकातीत प्रतिमासम्पन्न सौन्दर्यलहरी आध्यात्मिक तान्त्रिक तथ्यों तथा साहित्यिक. 
| मनोरम कल्पनाओं का इतना मंजुल सामरस्य प्रस्तुत करती है कि दर्शन तथा साहित्य उभय का रसिक पाठक 
| आनन्द से विभोर हो जाता है । साहित्यलहरी अपने एक पद्म में भगवती के स्तन्यपान कराने पर जोद्रविडशिश | 
| | (कबीनां प्रौढानामजनि कमनीयःकवियिता) प्रौढ कवियों में कमनीय .कवयिता बन जाता है, वह आचाय शंकर | 
| से अभिन्न ही है। आचार्य शंकर की चमत्कारी प्रतिभा की प्रभा प्रति श्लोक में दिखती है। एक दो द्रष्टान्त का _ 
| आस्वाद कीजिये । भगवती ललिताम्बा की साँग (सीमन्त) लाल लालः सिन्दूर से भरी हुई है। माँग उनके मुख | 
| की सुन्दरता के प्रवाह का मार्ग प्रतीत होती है । काले-काले केशकलाप के द्वारा वेष्टित यह सिन्दूर प्रवाह प्रतीतः 
| क: 


तनोतु क्षेमं नःस्तव वदन सौन्दर्यलहरी 
परीवाह्नोतः सरणिरिव सीमन्त सरणिः। 
वहन्ती सिन्दूरं प्रबलकवरीभारतिमिर- 
द्विषां वृच्दैवेन्दीकृतमिव नवीनाकंकिरणम्‌ ।। 44 ॥। 
विपुर सुन्दरी की दृष्टि के पात से भक्‍त एक विचित्र पुण्य संगम में स्नान कर पवित्र हो कर अपने को कृतार्थ 
करता है | पराम्बा के नेत्र की ललिमा सोननद है, श्वेत रंग गंगा है तथा श्यामरुचि यमुना है । वह पवित्र 
संगम केद्वारा समस्त भक्तों को पवित्र करती हैं-- 
पवित्रीकुतं नः पशुपति पति पराधीनहृदये 
दयामित्रैनंव्रैररुणा-धवल-श्याम-र्चिभिः । 
5 नदः शोणो गङ्गा तपन्तनयेति ध्रवममुं 

ली. त्रयाणांतीर्थानांभुषनयसि सम्भेदमूनद्यम्‌ ॥। 
अन्त में मीनाक्षी से यह सुभग प्रार्थना है-- 
ई शब्द ब्रह्ममयी चराचरमयी ज्योतिमंयी वाडमयी 
नित्यानन्दमयी निरञ्जनमयी तत्त्वमयी चिन्मयी । 
तत्त्वातीतमयी परात्परमयी मायामयी श्रीमयी-- 
सर्वेशवर्यमयी सदाशिवमयी मां पाहि मीनाम्बिके ।। 


- ५ 


ब्रह्मसूत्रका शांकर भाष्य और उसका वर्चस्व 
अभिनवभरत आचार्य पण्डित सीताराम जी चतुर्वेदी 


महषि पराशरके सुविख्यात सुपुत्र महर्षिकृरष्ण द्वैपायनव्यासके विषय में महाभारतके स्वर्गारोहणपव (5/31-33) 
में कहा गया है कि वे सर्वज्ञ, सत्यवादी, सांख्य, योग तथा धर्मशास्त्रके ज्ञाता और दिव्यदृष्टि सम्पन्न थे । 
अपनी असामान्यप्रतिभा, क्रान्तिदर्शी दृष्टि, वैराग्यपूर्ण जीवन और अगाध विद्वताके कारण वे भारतके ही 
नहीं संसारके अद्वितीय महापुरुष थे । इसीलिए पौराणिक-साहित्यमें उन्हें केवल ऋषि या महषि ही नहीं, 
साक्षात्‌ देवता वताया गया है । वायु, कूर्म और गरुड़पुराणोंमें इन्हें विष्णुका अवतार, कूम पुराणोंमें शिवका 
अवतार, वायु और ब्रह्माण्डपुराणमें ब्रह्माका अवतार और लिगपुराणमें इन्हें ब्रह्माके पुत्र का अवतार बताया 
गया है। व्यासजी केवल महाभारतके ही प्रणेता नहीं थे, उन्होंने देश, काल और परिस्थितिके अनुसार बैदिक 
सनातनधर्मके समस्त धर्म-तत्त्वोंको नवीन शैलीमें प्रतिपादित किया था । इसीलिये महाभारतमें युधिष्ठिर ने 
उन्हें भगवान्‌ कहकर स्मरण किया है -- 
भगवानेव नो मान्यो भगवानेव नो गुरुः। 
भगवानस्य राज्यस्य कुलस्य च परायणम्‌ ॥ 
महाभारत आश्रमवासिक पर्व 
भगवानका लक्षण बताते हुए कहा गया है-- 
उत्पत्ति प्रलयञ्चैव भूतानामर्गात गतिम्‌ । 
वेत्ति विद्यामविथ्यां च स वाच्यो भगवानिति ॥ 
[जो संसारके उत्पन्न होने, प्रलय होने, जीवों की अच्छी और बुरी गति तथा विद्या और अविद्याको 
जानता हो उसे ही भगवान्‌ कहा जाता है 1] ये सब लक्षण व्यासजीमें पूर्णतः विद्यमान थे । 
सामविधान ब्राह्मणमें इन पाराशर्य व्यासको विष्वक्सेन नामके आचार्यका शिष्य बताया गया है 
तैत्तिरीय अरण्यकमें भी महाभारतके रचयिताके रूपमें व्यासका उल्लेख प्राप्त होता है । महाभारत और 
पुराणोंमें इन्हें महषि पराशर और सत्यवती (काली) का पुत्र बताया गया है । इनका जन्म यमुनाके द्वीपमें 
वैशाखकी पूर्णिमा को हुआ था इसलिये ये द्वैपायत कहलाते थे (महाभारत आदिपवे (54/2) । कुछ ग्रन्थोंमे 
इनकी माताका नाम 'काली' होने के कारण इन्हें कृष्ण बताया गया है; किन्तु भागवतमें काले या साँवले 
रंग का होनेके कारण ही इनका कृष्ण नाम निर्दिष्ट हुआ है । जन्म लेते ही ये तप करने बदरिकाश्रम चले गये 
इसलिये इन्हें बादरायण करते हैं । 
इन्होने सारे वेदोंको फिरसे क्रमबद्ध किया था इसलिए इनका नाम व्यास पड़ गया-- 
विव्यास वेदान्‌ यस्मात्स तस्माद्‌ व्यास इति स्मृतः । 


(महाभारत आदिपवे 57/73) 
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वायुपुराणमें इन्हें पुराण-प्रवक्ता कहा गया है क्योंकि इन्होंने अट्ठारहों पुराणोंकी के ल 
थी । इन्होंने अत्यन्त कठोर और अप्रतिम तपस्या करके अगणित सिद्धियाँ प्राप्त कर ली थीं । इन र अळा 
कारण ही वे भूत, वर्तमान और भविष्यकालोंसे कही गई कोई भी बात जान लेते थे और कहींपर होनेवा 

जि किसी भी कालकी कोई भी घटना प्रत्यक्ष देख ले सकते थे (महाभारत आश्रमवासिक पर्व 37/16) 
इसी परं में उन्होंने स्वयं अपनी तपस्या के प्रभावके विषयमें कहा है-- 

पश्यन्तु तपसो वीर्यमद्य मे चिरसंभृतम्‌। 

तदुच्यतां महाबाहो क॑ कामं प्रदिशमि ते ॥ 

प्रवणोऽस्मि वरं दातुं पश्य मे तपसो बलम्‌ । 

+ --महाभारत आश्रमवासिक पर्व (36120-21) 

[मैंने जो बहुत दिनों तक तप करके शक्ति पाई है उसे देख लो । बताओ, मैं तुम्हारी कौनसी इच्छा 
५ पूरी करू? मेरे तपका यह बल देख लो कि मैं तुम्हें कोई भी वर देनेमें समर्थ हूँ ।] 

५ ये कितने वर्षों तक विद्यमान रहे यह इसी बातसे स्पष्ट हैं कि शान्तनु, विचित्रवीर्य, धृतराष्ट्र 
अभिमन्यु, परीक्षित, जनमेजय और शतानीक इन आठ पीढ़ियोंके राजाओंके साथ व्यासके संपर्कका इतिहास 
प्राप्त होता हे । इतना ही नहीं, कुछ ग्रन्थोंमें इन्हें चिरंजीवी भी बताया गया है-- 

अश्वत्थामा बलिव्यासो हनूमाँश्च विभीषणः । 
कृपः परशुरामश्च सप्त॑ते चिरजीविनः । 
माकेण्डेयाष्टमो । 
[अश्वत्यामा, बलि, हनुमान, विभीषण, कृपाचार्य, परशुराम और मार्कण्डेय ये आठ चिरजीवी हैं ।] 
हिमालयपव॑तमें बदरिकाश्रमके पास अलकनन्दा-सरस्वती नदियोंके संगमपर शम्याप्रास तीर्थके पास 
इनका आश्रम था जहाँ इन्होंने तपस्या भी की थी और सुमन्तु, वैशम्पायन, जैमिनि और पैल आदि आचार्योको 
वैदोंकी शिक्षा भी दी थी। इसी आश्रममें रहकर उन्होंने वेदके प्रसार-प्रचारके नियम भी निर्धारित किये 
थे । (महाभारत शान्तिपवं ३१४) 
वेके विस्तार तथा महाभारत और पुराणोंकी रचनाके अतिरिक्त इनका अत्यन्त महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ 


ब्रह्मसूत्र हे । जैमिनि सूत्रमें बदरके उत्र बादरायणको ही ब्रह्मसूत्रकी रचनाका श्रेय दिया गया उन्हें 
कष्णईपायनसे भिन्न माना गया है; किन्तु भागवत, (3/5/1 9) कल 
व्यक्ति माने गए हैं । नैष्कम्य॑ सिद्धि ग्रन्थ (1/90) 


। आपस्तस्ब श्रोत सूत्रके अनुसार (2418-10) बादरा- 
कुलके थे। संपूर्ण विश्व-साहित्यमें ऐसा अप्रतिम मेधावी 


बड़े-बड़े ग्रन्थोका अत्यन्त प्रामाणिकताके साथ अकेले 
में उन्होंने स्वयं कहा है-- 
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सकता है ? र 
बादरायणव्यास ने जिस ब्रह्मसूत्रकी रचना की है उसे उत्तर मीमांप्ता, बादरायणसूत्र, ब्रह्ममीमांसा, 

वेदान्तसूत्र, व्याससूत्र और शारीरकसूत्र भी कहते हैं। इस ग्रन्थमें बृहदारण्यक, छान्दोग्य, कोषीतकि, 

ऐतरेय, मुण्डक, प्रश्‍न, श्वेताश्वतर, जाबाल और अप्राप्य आथवणिक आदि उपनिषदोंके वाक्योंपर विस्तारसे 

विचार किया गया है । इस सूत्रग्रन्धमें निम्नांकित आचार्योका नामोल्लेख करते हुए उनके मत भी दे दिए गए 

हैं--आत्रेय, आश्मरथ्य, औडुलेमि, काशकृत्स्न, काष्णाजिनि, जैमिनि और बादरि। इनमेंसे चार सूत्रोमें 

बादरिका, तीन सूत्रोंमें औडुलोमिका, दो सूत्रोंमें आश्मरथ्यका और शेष आचार्योका एक-एक सूत्रमें निर्देश 

किया गया है । स्वयं बादारायणने अपने मत आठ सुत्रोमें दिए हैं । इससे भी यह सिद्ध होता है कि दर्शनसंबंधी 

कोई ऐसा दार्शनिक मत, संप्रदाय या ग्रन्थ नहीं बचा था था जो उनकी दृष्टि से छूट गया हो । 

इन सूत्रों का मुख्य उद्देश्य यही है कि उपनिषदों में जो तत्त्वज्ञान भरा हुआ है उसे समन्वित रूपमें 
प्रस्तुत कर दिया जाए । इतना ही नहीं; महाभारत, मनुस्मृति तथा श्रीमद्भगवद्गीतामें भी जो तत्त्वज्ञान 
भरा हुआ है उसे दृष्टिमें रखकर भी कुछ सूत्रोंकी रचना की गई है । ब्रह्मसूत्रके कुछ सूत्र तो ऐसे दुरूह हैं 
कि भाष्यग्रन्थोंकी सहायता के बिना उनका अर्थ निकाल पाना बहुत कठिन है; यहां तक कि कुछ सूत्र तो ऐसे अ 
हैं जिनके स्वयं शंकराचार्यजीने दो-दो अर्थ बताये हैं (111112-19, 31, 3127, 413, 212139-40) कुछ न 
सूत्र ऐसे भी हैं जो शांकरभाष्यमें छोड़ दिए गए हैं; किन्तु इस विषयमें रामानुजाचायंजी सावधान रहे हैं। | 
अपने श्रीभाष्यमें उन्होंने एक भी सूत्र बिना भाष्य किए नहीं छोड़ा । ब्रह्मसूत्रकी रचना इस शेलीसे की गई 
है कि पहले पूर्वपक्ष स्थापित करके उसके पश्चात्‌ सिद्धान्त प्रतिपादित किया गया है; किन्तु कभी-कभी प्रति- 
लोमपद्धतिका भी आश्रय लेकर, पहले सिद्धान्त देकर, पीछे पूर्व पक्ष दिया गया है (41317-11) । Er 

इस ब्रह्मसूत्रमें केवल चार अध्याय, सोलह पाद, एकसौ बानवे अधिकरण और पांचसौ पचपन सुत्र 
हं । इन सूत्रोमें अत्यन्त संक्षिप्त रूपसे परब्रह्मका स्वरूप उसे प्राप्त करनेके साधन ओर उसे प्राप्त करनेके 
पश्चात्‌ उसका क्या फल मिलता है, सबका विवेचन किया गया है । सुत्ररूपमें यह सब विवेचन करनेके कारण 
ही इसका नाम ब्रह्मसूत्र पड़ा है सूत्रकी परिभाषा यह दी गई है-- 

स्वल्पाक्षरमसन्दिरधं सारवद्विश्वतोमुखम्‌ । 
अस्तोभमनवद्यं च सूत्रं सूत्रविदो विदुः ॥ 

[जहाँ थोड़े अक्षरोंमें निश्चित सारपूर्ण बात निदोंष तथा निर्बोध ढंगसे बता दी गई हो उसे सूत्र 
जाता है ।] यह लक्षण पूर्णरूपसे इसपर घटता भी है | इसे वेदान्तदर्शत इसलिए कहते हैं कि वेदका सर्वोच्च 
अन्तिम ज्ञातव्य ज्ञान इसमें सन्तिहित है । स्वयं शंकराचायंजी ने कहा भी है कि जैसे-- डोरे में फूल 
कर सुहावती । शोभनीय) माला बना ली जाती है वैसे ही वेदान्तके वाक्यरूपी फूलोंको इन सुत्ररूपी डोरेमें _ 
गंथकर यह ब्र ह्यसूत्र रूपी माला बना ली गई है i 
द वेदान्तवाक्यकुसुमग्रथनत्वाद्‌ ब्रह्मसूत्राणाम्‌ । 

महषि जैमिनिने अपने पूवं मीमांसामें वेदकी कर्मकाण्डपद्धतिका प्रतिपादन किया 
बेदके उत्तरभागमें जिस ज्ञानकाण्डका प्रतिपादन किया है उसे ही ब्रह्मसूतरमें ग्रंथित | 


कहा 


उपदेश दिया जो कर्मकाण्डविद्या की उत्तर विद्या है | 
सूत्रमें ब्रह्मविद्या का, इसीलिष उसे उत्तर मीमांसा 
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ब्रह्मसूत्रके पहले समन्वयाध्यायमें बताया गया है कि वेदान्त-सम्बन्धी सब वाक्योंमें अद्वितीय ब्रह्मका 
ही प्रतिपादन किया गया है । इस अध्यायके प्रथमपादमें उन श्रुतियोंका उल्लेख किया गया है जिनमें ब्रह्मके 
सम्बन्धमें स्पष्ट विवरण प्राप्त होता है । दूसरे पादमें उपास्य ब्रह्मका निरूपण किया गया है । तृतीय पादमें 
उस ब्रह्मपर विचार किया गया है जो ज्ञेय है अर्थात्‌ जिसे जानना चाहिए । चतुर्थपाद में अजा, अव्यक्त आदि 
जितने सन्देहास्पद पारिभाषिक शब्द हैं उनके अर्थकी मीमांसा की गई है। अविरोधाध्याय नामक दूसरे 
अध्यायमें सभी प्रकारक विरोधाभासोंका समाधान कर दिया गया है । इसके प्रथमपादमें स्मृति और तके 
आदिके आश्रयसे सब विरोधों का परिहार करके अपने सिद्धान्तकी स्थापना की गई है । द्वितीयपादमें अन्य 
सभी विरोधी मतोंमें दोष निकालकर उनका खण्डन किया गया है। तृतीय पादमें यह समझाया गया है कि 
जितने भी आकाश आदि तत्व हैं वे सब ब्रह्मसे उत्पन्न हुए हैं। साथ ही जीवके सम्बन्धमें जहां श्रुतियोंका 
विरोध मिलता है उन सबका भी समाधान कर दिया गया है। चतुर्थपादमें इन्द्रिय आदि से संबद्ध जो 
विरोधी वचन श्रुतियों में मिलते हैं उनका समाधान कर दिया गया है, इसीलिए इस अध्यायमें सब दर्शनों 
का खण्डन करके अनेक युक्तियां और प्रमाण देकर यह सिद्ध कर दिया गया है कि वेदान्त ही एक मात्र 
निश्चित, स्पष्ट और सत्य सिद्धान्त है । तृतीय अध्यायमें 'तत्‌” और 'त्वम्‌' पदोंके अर्थपर विचार करके जीव 
और ब्रह्मके स्वरूपका स्पष्ट विवेचन करते हुए यज्ञ, तप, कूम, दम, निदिध्यासन आदि ब्रह्म-साक्षात्कार के 
बाहरी अंगोंका विवेचन करके अन्तरंग शास्त्रोंका विवेचन किया गया है। साथ ही ब्रह्मविद्या और मनको 
स्थिर करनेवाले अन्य सभी उपासनाके उपायोंपर भी विचार किया गया है। ब्रह्मसूत्रका चतुर्थ अध्याय विशेष 
महत्वपूर्ण । इस अध्यायको कलाध्याय कहा गया हे । इसमें बताया गया हे कि जीवन्मुक्ति क्या है ? विदेह 
मुक्ति क्या हैं ? जीव कैसे शरीर छोड़ता है ? पितृयान, देवयान क्या हैं? तथा सगुण और निर्गण ब्रह्म की 
उपासनाके क्या फल होते हैँ? शंकराचार्यजीने इन सूत्रोंके गम्भीर अर्थ समझाने के लिए तीन संगतियां 
दिखलाई हैं-- 

शास्त्र-संगति, अध्याय-संगति और पाद-संगति । 
ब्रह्मसुत्रके प्रत्येक अधिकरणके पांच-पांच अंग है— 
विषय, संशय, संगति, पूर्वपक्ष और सिद्धान्त । 
रह्मयुतको रचनाके बहुत पहलेसे भी ब्रह्म और जीव के सम्बन्धमें अर्थात्‌ वेदान्तके सिद्धान्तपर 


विचार होता चला आ रहा था जिसका उल्लेः त्रोमे 
ल्लेख व्यासके सूत्रोंमें स्थान-स्था है 
“७. ९ ०० a त 
(314144) में आचार्य आत्रेयका नाम आता है । इसी ब्रह्मसूत्र (112119 1 व 


मतका उल्लेख हे जो यह मानते हैं कि जीवात्मा और परमात्मामे 


सभी सम्प्रदायोके आचार्यों ने अपने-अपने मतकी 5 
भाष्य लिखे हैं जिनमें निम्नांकित भाष्यकार प्रसिद्ध है--- EE उवास हुए हत 


SSS SSSI SINT 


श्र 


1. शंकराचार्यका केवलाद्वैतवादी शारीरक भाष्य, 2. भास्करका भेदाभेदवादी भास्करभाष्य, 3. 
रामानुजका विशिष्टाद्वैतवादी श्रीभाष्य, 4. मध्वाचायेका द्वैतवादी पूर्णप्रज्भाषभाष्य, 5. निम्बार्काचार्यका दवता- 
द्वैतवादी वेदान्त-परिजातभाष्य, 6. श्रीकण्ठका शैवविशिष्टताद्वैतवादी शैवभाष्य, 8. श्रीपतिका वीर शैवः 
विशिष्टताद्वैतवादी श्रीकरभाष्य, 8. वल्लभाचायेका शुद्धाद्वैतवादी अणुभाष्य, 9. विज्ञानभिक्षुका अविभागाद्वैत- 
वादी विज्ञानामृतभाष्य और 10. वलदेवका अचिन्त्यभेदाभेदवादी गोविन्द भाष्य । इन सभी आचार्यों ने ब्रह्मसूत्र 
पर भाष्य लिखते समय उन सूत्रोंका अर्थं अपने मतकी दृष्टिसे ही निकालनेका प्रयत्न किया । ऐसी अवस्था 
में स्वभावतः कभी-कभी अर्थकी तोड़-मरोड़ हो ही जाती है और जिज्ञासुको यह भ्रान्ति बनी रहती है कि 
इनमेंसे कौनसा अर्थ ठीक माना जाय । सभी आचाएँ वेदान्त विषयके धुरन्धर पण्डित और अपने सम्प्रदायके 
प्रवतंक थे इसलिए किसे ठीक और बड़ा समझा जाय और किसे छोटा--- 

को बड़ छोट कहत अपराधू । 

ब्रह्मसूत्रपर इतने भाष्य होनेपर भी शंकराचार्यजीका शारीरक-भाष्य वेदान्तके अध्येताओं और 
वेदान्तियों में सर्वाधिक मान्य हैं। उसका कारण जाननेके लिए उनके जीवनका थोड़ा सा परिचय प्राप्त कर 
लेना नितान्त आवश्यक है । 

केरल राज्यके कालटि (कालडि) ग्राम में शिवगुरुनामक ब्राह्मण और पत्नी अर्यम्मासे भगवान्‌ शंकर 
की आराधनाके फलस्वरूप शंकराचार्यका जन्म हुआ । शिशु अवस्थासे ही ये इतने प्रतिभाशाली थे कि एक प्‌ 
वर्षकी अवस्थामें ही उन्होंने मातृभाषा सीख ली, दो वर्षकी अवस्थामे अपनी माताकी सिखाई हुई सारी धट 
पौराणिक कथाएं जान लीं, तीसरे वर्ष दुर्भाग्यवश उनके पिताका स्वर्गवास हो गया, चौथे वर्ष में उपनयन के 
संस्कार हो जानेपर ये अपने गुरु श्रीगोविन्दपादके पास चले गए और छठ वर्षमें ही प्रकाण्ड पण्डित हो गये । एक 
दिन गुरुके यहां रहते हुए ये भिक्षाटन करते हुए एक दरिद्र ब्राह्मणके द्वारपर जा पहुंचे जहां गृहस्वामिनी निर्धन 
्राह्मणीने और कुछ न पाकर एक आंवला इनके हाथपर ला धरा । उसकी दरिद्रता देखकर शंकराचार्यजी 
ने वहीं लक्ष्मीकी ऐसी स्तुति की कि देखते ही देखते उस ब्राह्मण का घर सर्वधन संपन्न प्रासाद बन गया । 
इस घटनासे शंकराचार्यकी प्रसिद्धि इतनी बढ़ गई कि उनके आशीर्वादसे बहाँके अपुत्रक राजाके भी पुत्र हो 
गया । ल 


आठ वर्षे को अवस्थामें जब उन्होंने अपनी मातासे संन्यास ग्रहण करनेकी आज्ञा मांगी और उन्होंने 
नहीं दी तव एक दिन नदी पार करते समय गले भर जलमें पहुंचकर उन्होने अपनी माताको पुकारकर | 
कहा--यदि मुझे संन्यास लेनेकी आज्ञा न दोगी तो मैं डूब जाऊंगा । डूब जानेके भयसे उनकी माताने 
लेनेको आज्ञा दे दी । कुछ लेखकोंके अनुसार एक मगरने जलमें उनका पैर पकड़ लिया तब उन्होंने 
कर कहा कि संन्यास लेनेकी आज्ञा दे दोगी तभी यह मगर मेरा पैर छोड़ेगा अन्यथा नहीं । किन्तु 
पकड़ लेता है तब पुकारने का अवसर ही कहां मिलता है। पांचकी पकड़ बड़ी पक्की मानी है 
बार पकड़कर छोड़ते नहीं--ऊंट, घोडा, कछुआ, मगर और स्त्रीका हठ । इसलिए मगरवाली 
विश्वसनीय नहीं प्रतीत होती । ५ याते कील र; 

मातासे संन्यास लेनेकी आज्ञा पाकर वे पहलें गोविन्दपाद स्वामीके शिष्य हुए फिर 
प्राप्त करके काशी चले गए जहां उन्होंने चोल देशवासी सनन्दन पद्सपादको : र्‌ अपना शिष्य 
की एक घटना है कि एक दिन जब शंकराचार्यजी भणिकणिका घाटपर निदिघ्यासन कर [न कर 
वृद्ध ब्राह्मणने उन्हें आ छेड़ा कि सुना है तुमने ब्रह्मसूत्रपर व्याख्या लि कराचायंजीः 
यदि आप उस भाष्यका कोई अंश न समझ पाए हों समझा दूं।' उ ब्रा्मणने 
और शंकराचायंजीने उसका अर्थ बताया 


जाह्मणने एक सूत्र पढ़ा 
NSS सुनाया 
नया ही अथ निकाल सुनाया । 
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इस पर शंकराचायंजी झल्ला उठे और शास्त्रार्थ करनेके लिये उन्होंने अपने शिष्य पद्मपादसे कहा कि इस 
वृद्ध ब्राह्मणको यहांसे हटा दो । इसपर पद्मपादने शंकराचार्यजीको प्रणाम करते हुए कहा-- 
शंकर: शंकर: साक्षाद्‌ व्यासो नारायण: स्वयम्‌ । 
तयोविवादे संप्राप्ते न जाने कि करोम्यहम्‌ ॥ गी 
[आप (शंकराचार्यजी) तो साक्षात्‌ शंकर हैं और वे व्यासजी नारायण ठह्रे । फिर भला इन दोनों 
के झगड़े में मैं दाल-भातमें मूसरचन्द क्‍यों बनूं ?] 
शंकराचार्यजी समझ गए कि ये तो साक्षात्‌ व्यासदेव हैं। तभी व्यासजीने आशीर्वाद दिया कि 
तुम्हारी सोलह वर्षकी आयु और बढ़ जायगी । तुम जाकर अद्वैतवाद का प्रचार करो । तदनुसार शंकराचार्य 
जीने इस उपनिषद्‌, गीता और वेदान्त-सूत्रोंका भाष्य किया और नृसिहतापनीकी व्याख्या करके अनेक ग्रन्थों 
की रचना की । यह करके वे दिग्विजयके लिए निकल पड़े और अनेक संप्रदायों के आचार्योको परास्त करके 
बदरिकाआश्रममें उन्होंने एक मठ स्थापित किया जो ज्योतिर्मठके नामसे विख्यात है । फिर उस समयके 
प्रसिद्ध दिग्गज पण्डित मंडनमिश्रको शास्त्रार्थमें हटाकर और उन्हें अपना शिष्य बनाकर उन्होंने बौद्ध धर्मके सब 
पंडितोंको परास्त करके लुप्त वेदिक धर्मको पुनरुज्जीवित किया । 
जब शंकराचार्यजीने संन्यास लिया था तभी अपनी माताजीको वचन दिया था कि अन्त समयमें मैं 
तुम्हारे पास पहुंच जाऊंगा । संयोग से एक दिन इन्हें ऐसा भास हुआ कि माता जानेवाली है । ये तत्काल अपनी 
माताके पास पहुंच गए और उन्होंने उनका अन्तिम संस्कार किया । थोड़े दिनों पश्चात्‌ काञ्चीके बौद्ध राजा 
हिमशीतलके यहां इन्होंने बौद्ध पंडितोंको हटाकर राजाको अपने भक्तमें दीक्षित कर लिया । इसी प्रकार जब 
क कामरूप (असम) में वहांके प्रसिद्ध पंडित अभिनवगुप्तको उन्होंने शास्त्राथंमें परास्त किया तब उसने इन्हें 
है मार डालने का अभिचार प्रारम्भ कर दिया, थोड़े ही दिनों पश्चात्‌ शंकराचार्यजीको भयंकर भगन्दर रोग 
हो गया। कहा जाता है कि अभिनवगुप्तने ही अपनी पराजय की प्रतिहिसा चरितार्थ करनेके लिए ऐसा 
अविचार किया कि उन्हें रोग हो गया । उस समय इनके प्रधान शिष्यने उपचार करके उनका रोग द्र 
किया। इसके पश्चात्‌ शंकराचायंजी जब कश्मीर जा रहे थे तब गौडपादस्वामीने उन्हें अपना माण्ड्क्योप- 
निषद्का वातिक पद सुनाया । उस पर शंकराचायंजीने अपना भाष्य उन्हें दे दिया जिसे पढ़कर गौडपादा- 


ऱ्य चाय बहुत प्रसन्न हुए । अन्त में केवल बत्तीस वर्षकी अल्पायुमें नाथमें ही उन्होने 
शरीर छोड़ दिया । ल्मायुमें ही हिमालयपर केदारनाथमें ही उन्होंने अपना 


शंकराचायंजीने ब्रह्मसूत्रपर जो भाष्य किया 
अत्यन्त प्रकाशमान रूपसे विशुद्ध द्रष्टा बनकर जो महान्‌ 
स्पष्ट रूपसे विवेचन करते वाला यह भाष्य है । इसलिए 


अविरोधाध्यायके प्रथमपादकी ही व्याख्या की है; किन्तु नोप 
व मिलती द » किन्तु दुर्भाग्यवश केवल 
व्याच्यात्मक टीका मिलती है, शष सुत्र कालशेष हो गए है । विवर ह तप ही 


चार सूत्रोंकी ही पञ्चपादिका व्याख्या पर अपना अत्यर 
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प्रस्थान है । 

भामती प्रस्थानके प्रणेता वाचस्पति मिश्र अद्वैतसिद्धान्तके मूर्धन्य विद्वान माने जाते हैं । सभी वेदान्ती 
विद्वान्‌ एक स्वरसे मानते है कि आचार्य शंकरके सिद्धान्तों को समझने के लिए भामती टीकाका अध्ययन 
अनिवार्य है । वाचस्पतिमिश्रकी यह विशेषता रही कि इन्होंने केवल शांकरभाष्यपर ही नहीं अपितु सुरेश्वरा- 
चार्य के 'ब्रहासिद्धि' ग्रन्थपर भी ब्रह्मतत्त्व नामक समीक्षात्मक रचना की ईश्वरकृष्णकी सांख्यकारिकापर तत्त्व 
कौमुदी लिखी, पातञ्जल योगदर्शन पर तत्त्व वैशारदीका प्रणयन किया, न्यायदर्शनपर वातिक---तात्पर्य टीका 
लिखी, पूर्व मीमांसा दर्शनपर न्यायसूची निबन्ध लिखा, कुमारिलभट्टके सिद्धान्तपर तत्त्व बिन्दुकी रचनाकी 
और पूर्वमीमांसाके धुरन्धर पंडित मंडनमिश्रके विधि--विवेकपर न्याय कणिका नामकी टीका लिखी । इन 
सभी पाँचों दर्शनों की टीकाओंमें उन्होंने उन दर्शनोके सिद्धान्तों का अत्यन्त निष्पक्ष होकर निरूपण, विवेचन 
और समर्थन किया है; किन्तु उनका अपना निश्चित प्रोढ़ मत अद्वैत सिद्धान्त ही था और इसलिए उनको 
भामती टीका अट्टैतवादके सम्बन्ध में सर्वाधिक प्रामाणिक मानी जाती हैं । इनके अतिरिक्त अमलानन्दस्वामी, 
अप्मय्यदीक्षित, अद्वैतानन्द बोधेन्द्र स्वामी सर्वज्ञातमुनि, भारतीतीर्थ, आनन्दगिरिस्वामी, स्वामीगोविन्दानन्द 
आदि अनेक आचार्योने शांकर भाष्यपर अत्यन्त विद्वत्तापूर्ण टीकाएँ लिखी हैं। इन सब टीकाओंमें स्वामी 
गोविन्दानन्दजीने शारीरक भाष्यपर जो रत्नप्रभा नामको टीका लिखी है उसमें उन्होंने एक-एक पदको ऐसी 
सरल भाषामें समझाया है कि सामान्य जिज्ञासु भी ब्रह्मसू्रको समझ सकता है । उन्होंने स्वयं कहा भी है कि 
जो लोग भामती और कल्पतरु जैसी बहुत जटिल और दुरूह टीकाएँ नहीं समझ पा सकते उन्हीं के लिए 
यह टीका की गई है। इसके अतिरिक्त शांकर भाष्यपर रघुनाथसूरिने शंकर पाद भूषण नामके ग्रन्थमें समस्त 
विरोधियों के तर्को का युकिति-युक्त उत्तर दिया है । स्वामीशंक रानन्द, सदाशिवेन्द्र सरस्वती, स्वामीब्रह्मानन्द, 
तथा अनेक अन्य विद्वानोंने ब्रह्मसूत्रपर जो अनेक ग्रन्थ लिखे हैं वे ब्रह्मसूत्रको समझनेमें अवश्य सहायक सिद्ध 
हो सकते हैं । 


ब्रह्मसूत्रमें शंकराचायजीके सिद्धान्त 
शंकराचार्यजीके अद्वैतवादी सिद्धान्तके संबंधमें एक उक्ति प्रसिद्ध है 
इलोकार्धेन प्रवक्ष्यामि यदुक्तं ग्रन्थकोटिभिः । 
ब्रह्मसत्यं जगन्मिथ्या जीवो ब्रह्मैव ना परः॥ 
[आधे श्लोकमें ही मैं वह बताये डालता हूं जो करोड़ों ग्रन्थोमें कहा गया है कि यदि कोई सत्य है, प. 
सदासे है और सदा रहनेवाला है तो वह ब्रह्म है । संसार झूठा है और जीव भी ब्रह्म से भिन्न नहीं है, वह न 
भी ब्रह्म ही है।] 
ऊपरके ए्लोकमें ब्रह्मको सत्य और संसार को मिथ्या या झूठ बताया गया है । अतः यह जान लेना नितांत 
आवश्यक है किसत्य क्या होता है और मिथ्या क्या है । चतुःश्लोकी भागवत में कहा गया है कि जो भूत, वर्तमान 
और भविष्य तीनोंकालोंमें ज्योंका-त्यों रहता हो ओर जो सबमें समाया हुआ हो, सर्वत्र हो, वही सत्य है । वह 
सत्य ऐसा व्यापक है कि कोई उसे सृष्टिसे अलग नहीं कर सकता अर्थात्‌ उसका सारी सृष्टिके साथ अभेद संबंध 


वर 
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कि ब्रह्म इसीलिए सत्य हे कि वह पहले भी सदासे था, अब भी है और आगे भी सदा रहेगा । संसारको 
इसलिए मिथ्या या झूठ बताया गया है कि पहले यह नहीं था और इसमें जो कुछ है सब नाशवान है, सदा 
नहीं रह पावेगा इसलिए अब बीचमें दिखाई देते रहनेपर भी उसका होना न होना बराबर है हतात द 
मिथ्या ही है । यह मिथ्या इसलिए भी है कि वह न तो सत्‌ है और न असत्‌ है। सत्‌ इसलिए नहीं है कि जब 
ब्रह्मका साक्षात्कार हो जाता है तब वह कहीं नहीं दिखाई देता और यों देखनेमें संसार दिखाई भी देता है 
इसलिए सत्‌ सा लगता है पर वह सदा रहनेवाला नहीं है इसलिए वह सत्‌ और असतूसे विलक्षण सदसद्‌ 
विलक्षण है। इसमें ड 

स्वयं शंकराचायंजीने कहा है कि यह संसार स्वप्तके समान है। इसमें राग और द्वैष आदि न जाने 
कितने दोष भरे पड़े हैं । जैसे सोते समय ही स्वप्न दिखाई देता है, जागने पर स्वप्न टूट जाता है वैसे ही जब 
तक मनुष्यके मनमें अज्ञान भरा रहता है तभी तक उसे संसार सत्य प्रतीत होता है; किन्तु जहां उसे ज्ञान 
हुआ कि भ्रम मिटा और वह संसार को मिथ्या समझने लगता है। 

शंकराचार्यजीका यह भी सिद्धान्त है कि यह जीवात्मा न तो देह है, न जड़ है । यह तो चेतन है । 
यह देखनेकी वस्तु अर्थात्‌ दृश्य नहीं वरन्‌ द्रष्टा है । यह परिच्छिन्न (टुकड़ोंमें विभक्त या परिमित) नहीं है। 
यह तो अपरिच्छिन्न या विभु (सवं शक्तिमान्‌, सर्वश्रमुख सवंसमर्थं और पूर्ण) है । उसके समान न कोई है 
न कोई हो सकता है, इसलिए यह भी ब्रह्मके ही समान भूत, वर्तमान, भविष्य तीनोंकालों में सत्तावान्‌, 
स्वयंप्रकाश तथा चिन्तमय अर्थात्‌ ज्ञानमय है । सत्‌, चित्‌ और आनन्दस्वरूप होनेके कारण इस जीवात्माको 
भी ब्रह्म ही मानना चाहिए । शकराचायंजीने वेदान्तका यही स्ंप्रमुख सिद्धान्त माना है । शंकराचार्यजीने 
अपने सिद्धान्त निरूपणमें अनेक तरको और प्रमाणोंसे यह सिद्ध कर दिया है कि दरैतवाद, विशिष्टाद्वैतवाद, 
वैताद्वैतवाद, शुद्धाद्वेतवाद और अभिनव अद्वैतवाद सिद्धान्त वास्तवमें श्रामक हैं क्योंकि ब्रह्म और जीवको 
किसी भी प्रकार अलग नहीं माना जा सकेता । यही शंकराचायंजीका प्रमुख सिद्धान्त है। 

[ बहुतसे ह शंकराचार्यजीके मायावादको लक्ष्य करके उन्हें मायावादी और प्रच्छन्न बोद्ध कहा है; 
किन्तु शंकर अनुसार तो माया भी मिथ्या है । जब माया को मिथ्या मान लिया गया तब उनके सिद्धांत 
को मायावाद मानना कैसे युक्तिसंगत हो सकता है क्योंकि उन्होंने तो यही बताया है कि जब तक जीवपर 
er द है क र Mi Es अह्मत्वको नहीं पहचान पाता । अज्ञानका 
आवरण ही माया हे मुलत: सिद्धान्त तो यह व और ब्रह्म दोनों एक ही हैं केवल अज्ञान व 
के कारण ही दोनों में भेद प्रतीत होता है । रा ला 

शंकराचायंजीके अनुसार ब्रह्म, मनोवागगोचर अर्थात्‌ मन और वाणीसे अप्राप्य अध्रतकू्य, अविज्ञेय 
एक, अद्वितीय और चिन्मात्र है । शंकराचायंजीका कथन है कि सम्पूर्ण vt व 
लय दृण ब्रह्मण्डकी सृष्टिके बहुत पहले न जाने 
कबसे एकमात्र चिन परब्रह्म ही विद्यमान थे । यह परत्र अकेला 
र ह्य एक और अद्वितीय है । यह ब्रह्म ही 

सत्‌ (सदा रहने वाला) है और यह सारा ससार असत्‌ या नश्वर ग 
र (नष्ट होनेवाला) है । माध्यमिक बौद्धों- 
का मत है कि संसारसे पहले कुछ भी नह था सब शून्य था। श शंकराचार्यः नदी 
कैसे ता जीने यही सिद्ध किया कि जो नहीं 

था उस असतूसे सत कैसे उत्पन्न हो सकता है। उन्होंने यह सिद्ध किया है कि हे 
सहारे ही दिखाई देता है। ब्रह्मसूत्र के द्वितीयपादके अट्ठाइसवें सूत्रमें--.. न रा ह दाया 
चायंजीने वौद्धोके शून्यवादका अत्यन्त विशद्रूपसे खण्डन किया है। ना शंकरा 
होनेपर भी पुर्ण, सत्य, ज्ञानस्वरूप भोर आनन्दस्वरूप है । उनके अनुस कटा जीवे TR 
सी, बौर a ` इतना ही नहीं वह स्वयं प्रकाश भी है । तश निगुश बोर निना होगेपर 


ग संसारको उत्पत्तिके प्रसंग में ईश्वरका भी अनुमान किया है । ब्रह्मसूत्र भाष्यके प्रथम 


81 
अध्याय, प्रथमपादके द्वितीयसूत्रके भाष्यमें उन्होंने लिखा है 
“न यथोक्तविशेषणस्य जगतो यथोक्तविशेषणमीश्वरं मुक्त्वानयतः 
प्रधानादचेतनादणुभ्यो वा भावाद्वा संसारिणों वा उत्पत्त्यादि संभावयितुंशक्यम्‌'” 
[संज्ञ और सर्वशक्तिमान्‌ ईश्वर या सगुण ब्रह्माके अतिरिक्त शून्य या अत्यन्त अणुसे या जड प्रकृतिसे 
या परमाणुसे या जन्म-मरणवाले किसी सांसारिक जीवसे इस विचित्र संसारका जन्म, स्थिति और प्रत्यय 
होना किसी भी प्रकार नहीं हो सकता ।] 
शंकराचार्यजी भात्र पदार्थमें पूर्ण विश्वास करते थे; किन्तु उन्होंने जो भाव पदार्थ स्वीकार किया 
था यह नित्य शुद्ध, बुद्ध और मुक्‍त स्वभाववाला है और चिदेकमात्र है तैत्तिरीय उपनिषद्के भाष्यमें अपने 
इस मतको स्पष्ट करते हुए शंकराचार्यजीने लिखा है-- 
आत्मनः स्वरूपो ज्ञपतिर्नं ततो व्यतिरिच्यते अतो नित्यैव । 
प्राप्तमन्त्वमं लौकिकस्य ज्ञानस्य अन्तवत्व दर्शनार्थ अतस्तन्निवृत्यर्थम्‌॥ (211) 
[चिन्मात्र ही आत्माका वास्तविक स्वरूप है । यह ज्ञान कि वह चिन्मात्र है, उसके स्वरूपसे किसी 
भी प्रकार भिन्न नहीं है इसलिए यह नित्य ही है। लौकिक ज्ञानकी तो सीमा होती है; किन्तु ज्ञानस्वरूप 
आत्माका अन्तवत्व नहीं है अर्थात्‌ इनकी कोई सीमा नहीं है । वह निःसीम और अनन्त है। संसारमें जितने 
सचेतन जीव हैं उनमें जो ज्ञान दिखाई पड़ता है वह सब उन्हें तुरीय चैतन्यसे ही प्राप्त हुआ है । कठो- 
पनिषद्के भाष्यमें शंकराचार्यजीने इसीको स्पष्ट करते हुए लिखा है-- 
आत्माचैतन्यनिमित्तमेव च चेतयितृत्त्वमन्येषां आदि (21113) 
अन्य उपनिषदोंके भाष्यमें और ब्रह्मसूत्रके भाष्यमें शंकराचार्यजीका यह सिद्धान्त प्रमुख रूपसे और 
विशद रूपसे निरूपित किया गया हे । उन्होंने अत्यन्त स्पष्ट और विस्तार से यह समझाया है कि आत्मा केवल Fe 
चिन्मात्र अर्थात्‌ केवल ज्ञानरूप ही है । Ee 
शंकराचार्येजी का स्पष्ट मत है कि ब्रह्म निर्गुण ओर निष्क्रिय है । वह स्थूल भी नहीं है, सत्‌ भी 
नहीं है, असत्‌ भी नहीं है, कार्य भी नहीं है, कारण भी नहीं है वह ब्रह्म इन्द्रियातीत है किसी भी इन्द्रियसे 
उसे न तो जाना जा सकता, न समझा जा सकता, इसीलिए वह वाणी और मन से अगोचर है । उस तक न नेत्र 
जा सकते, न मन जा सकता, न वाणी से ही उसका परिचय दिया जा सकता। वह न तो ज्ञाता ही है न ज्ञेय | 
ही है । वह ज्ञानातीत और क्रियातीत है । 
शंकराचार्यजीने ब्रह्मसूत्र, श्रीमद्भगवद्गीता तथा बृहदारण्यक आदि अनेक उपनिषदोके 
अनेक प्रमाणों द्वारा यह सिद्ध किया है कि ब्रह्म निविशेष है, किसी गुण और क्रियासे उसका 


नहीं है। & 

यद्यपि शंकराचायेजीने निर्गुण, निष्क्रिय और निविशेष ब्रह्मका ही प्रतिपादन किया 
सविशेष या सगुण ब्रह्मको अमान्य नहीं किया । उन्होंने यह निरूपित किया है कि ईश्वर ही स ? 
यह सगुण ब्रह्म मायिक है, इसलिए ब्रह्मकी जो सगुण अभिव्यक्ति है वह नित्य नहीं है, 
प्रकार सगुण ब्रह्मके गुण अनित्य हैं उसी प्रकार उसकी अभिव्यक्ति भी 
और सगुण ब्रह्मका भी उल्लेख मिलता है इसलिए स्वभावत. 


ब्रह्ममें स्वीकार न करके 
शक्ति भी मायिक ही | 


क्र 


1 को स्वीकार नहीं करते। 
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शंकराचायंजीने स्पष्ट कहा भी है कि केवल व्यावहारिक खूपसे ही सगुण ब्रह्म स्वीकार किया गया है 
जो संसारकी सृष्टि, स्थिति, प्रलय भादिका कारण है; किन्तु जब आत्मज्ञानका दिव्य आलोक मिल जाता है 
तब मायाका अंधकार दूर हो जाता है जिससे इस सर्वज्ञ और सर्वशक्तिमान्‌ सगुण ब्रह्मका अस्तित्व नहीं रह 
जाता । तब एक मात्र पारमाथिक तत्त्व निविशेष ब्रह्म ही रह जाता है। यद्यपि शास्त्र और व्यवहार के 
अनुरोधसे शंकराचा्यजीने सगुण ब्रह्मको स्वीकार तो किया है तथापि उनका सिद्धान्त निविशेष ब्रह्मका 
प्रतिपादन करना ही है। 

अनेक विद्वानों का यह भ्रामक मत है कि जीव और ब्रह्म की अभेदता या अद्वेतता का प्रतिपादन सर्व- 
प्रथम शंकराचार्येजीने ही किया है, ब्रह्म सुत्रमें ही स्थान-स्थानपर अनेक प्राचीन ऋषियोंका उल्लेख मिलता 
हे जो ब्रह्म भोर जीवके सम्वन्धमें विस्तारसे विचार कर चुके वे । ऊपर बताया जा चुका है कि आश्मरथ्य, 
ओडुलोमि, आत्रेय, काशकृत्स्न, बादरि और जैमिनि आदि अनेक ऋषि ब्रह्म और जीवके सम्बन्धमें विभिन्न 
प्रकारसे विचार कर चुके थे। उन सब मनीषी आचायॉमेंसे शंकराचार्यजीने बादरि और काशकृत्स्तके मतका 
ही अनुमोदन और समर्थन किया जो ब्रह्म और जीवको अभिन्न मानते हुए यह स्वीकार करते थे कि केवल 
मायाके द्वारा ही ब्रह्म और जीव का पार्थक्य सूचित होता है; किन्तु जव ज्ञान प्राप्त हो जाता है तव माया 
तिरोहित हो जाती है और उस अवस्था में जीव और ब्रह्ममें कोई अन्तर नहीं रह जाता। उनके मतानुसार 
यह संपूर्ण विचित्र विश्व ब्रह्माण्ड केवल माया की ही लीला है । यह पूर्णतः असत्‌ मायाका ऐन्द्रजालिक खेल 
है। ब्रह्म ही च मात्र सत्‌ ओर नित्य हे जो एक और अद्वितीय हे। ब्रह्म और जीवमें किसी प्रकारका कोई 
भेद नहीं है, दोनों एक ही हैं । उन्होंने ज्ञानको भी ब्रह्मका गुण नहीं माना है क्‍यों कि ब्रह्म तो चिदेकमात्र 
ओर विशुद्ध ज्ञानस्वरूप अर्थात्‌ स्वयं ज्ञान ही ज्ञान हैं। 

उपर बताया गया है कि ब्रह्म निगंण है किसी प्रकारका कोई भी गुण इनमें आरोपित नहीं किया 
जा सकता । तब यह्‌ प्रश्‍न उठता है कि यह जो इतना विचित्र, विशाल, विश्व ब्रह्माण्ड दिखाई पड़ रहा है 
यह फिर क्या है ? इसके उत्तरमें शंकराचार्यजीने कहा है कि पारमाथिक दृष्टिसे यह संपुर्ण विश्वत्रह्माण्ड 
अलीक या मिथ्या है। सगुण ब्रह्मकी मायाके कारण ही यह संसारका प्रपञ्च विद्यमानसा प्रतीक होता है; 


समझ लेना चाहिए कि मायामें बंधे 


। इसलिए मायामें बंधे हुए जीवको 'अहं- 
त्रम न समझकर मायाकी उपाधिको ही 


रियोंक नहीं रहता है, वह्‌ अथाह अनन्त 

गाद लहारयोका रस ही नहीं ले पाता। जीवको यह ज्ञान ही नहीं ह र 
और अनन्त है क्योंकि जीवका ज्ञान अपनी नेह तक ही परिमित रहता अ. आत्मा 
बुरे कर्मोका फल अजित करता रहता है। यही कारण है कि र वह अपने 
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दुःख भोगते रहना पड़ता है और साथ ही जन्म-मरणकी यातना भी सहन करनी पड़ती है। ईश्वर ही सब 
जीवोंको उनके अच्छे और बुरे कर्मोका फल देता रहता है । कल्पके अन्तमें जब संसारका प्रलय हो जाता है 
उस समय यह विचित्र विश्वत्रह्माण्ड मायामें विलीन हो जाता है । वहाँ पहुँचकर जीवोंकी कोई उपाधि नहीं 
रह जाती । फिर भी जब तक उनके किए हुए कर्मका प्रायाश्चित्त नहीं हो पाता तब तक वे अपने किए हुए 
कर्मोके अनुसार जन्म ग्रहण करते चलते हैं और इस प्रकार मायाबद्ध जीव इस अनन्त संसार-प्रवाहमें निरन्तर 
बहते रहते हैं । 

शंकराचार्यजीके अनुसार इस अनन्त सेंसार-प्रवाहसे मुक्त होनेका विधान वेदोंमें प्राप्त हो जाता है । 
बेदोंमें कर्मकाण्ड अर्थात्‌ यज्ञ आदि करने की व्यवस्था इसीलिए है; किन्तु उससे जीवको मुक्ति प्राप्ति नहीं 
होती क्योंकि स्वर्गादि लोक प्राप्त करनेके लिए चाहे जितने भी यज्ञ क्यों न किए जाएँ उनसे जीवकी आत्य- 
न्तिक मुक्ति नहीं हो पाती । 

वैदिक ज्ञानकाण्डके अध्ययनसे यह स्पष्ट होता है कि ब्रह्मके दो रूप निरूपित हुए हैं--एक सगुण ओर 
दूसरा निर्गुण । उसी सगुण ब्रह्मको ईश्वर कहा गया है जो इस सांस'रिक क्रियाकी रचना करता है । इस 
संपूर्ण जगतूप्रपञ्चका संबंध सगुण ब्रह्मसे ही है । परब्रह्म तो निर्गुण और निष्क्रिय है । इस मायिक जगतूका 
उससे कोई संबंध नहीं है। वह परमात्मा है । सगुण ब्रह्मकी चाहे जितनी उपासनाकी जाय उससे मुक्ति नहीं 
मिल सकती । जब तक जीवको ब्रह्मका ज्ञान नहीं हो जाता तब तक वह ब्रह्मको प्राप्त नहीं कर सकता । 
'तत्त्वमसि' महावाक्यके अनुष्ठानसे जब जीव और ब्रह्मकी भिन्नता तिरोहित हो जाती है तभी जीव मुक्ति 
पराप्त करके अपने वास्तविक स्वरूपमें या परमात्मस्वरूपमें पहुँच जाता है । ब्रह्मसूत्र तथा अन्य उपनिषदोंके 
भाष्यमें शंकराचार्यजीका यही सार-गभित सिद्धान्त निहित है । 


स्वात्माराम 
(सीताराम चतुर्वेदी) 


उपनिषदों के शांकर भाष्य' 
डा० ऋतंभरा वत्स 


वेदान्त के सवे प्रमुख शीर्षस्थ ग्रंथों में प्रस्थान त्रयी का सबसे अधिक महत्व माना जाता रहा है। 
इनमें उपनिषद तो श्रुति प्रस्थान है? जो पुर्णतः श्रुति या वेद पर ही आश्रित है । दूसरा न्याय प्रस्थान ब्रह्म 
सूत्र है, जिसमें तकं के द्वारा अन्य सब मतों का खण्डन करके ब्रह्म का स्वरूप और उसकी प्राप्ति का महत्व 
अत्यन्त सुक्ष्म रूपों में प्रतिपादित किया गया है । तीसरा स्मृति प्रस्थान श्रीमदभागवत्गीता है । जो भीष्म- 
पवे में अन्तहित है और जिसमें भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने अजुन को परमार्थ की सिद्धि और प्राप्ति के लिए सब 
मार्गो का परिचय देकर अन्त में उसे यही निर्देश दिया है कि जिसके लिए शास्त्र ने जो कर्म विहित बताए 
हैं उन कर्मों के फल की आकांक्षा छोड़कर उनके पालन करने से ही ब्रह्म की प्राप्ति हो जाती हैं। इसमें 
ब्रह्म की प्राप्ति के सब मार्गो का स्मरण करा दिया गया है। इसलिए इसे स्मृति प्रस्थान कहते हैं । इन तीनों 
में भी श्रुति पर आश्रित होने के कारण उपनिषदों का अधिक महत्व है । 

मुक्तिकोपनिषद्‌ में 108 उपनिषद्‌ गिनाये गये हैं उसी प्रसंग में भगवान्‌ श्रीराम ने हनुमान जी 


हि 


को उपनिषद्‌ का उपदेश देते हुए बताया है,--“ब्रह्म की प्राप्ति के लिए केवल माण्डूक्य उपनिषद्‌ ही 
पढ़ना पर्याप्त है यदि उससे ब्रह्म की ओर प्रवृत्ति न हो तो दस उपनिषद्‌ पढ़े जाएं उससे भी तृप्ति नहोतो 
बत्तीस उपनिषद्‌ पढ़ने चाहिए और यदि विदेह मुक्त होना चाहो तो फिर उपनिषदों का पाठ करो \” 

अनेक बार वेदान्त के विद्वानों ने यह्‌ प्रश्‍न उठाया है कि आद्य शंकराचार्य जी ने ग्यारह उपनिषदों 
के ही भाष्य क्यों लिखे अधिक पर क्यों नहीं लिखे? जिन उपनिषदों पर उन्होंने भाष्य लिखे हैँ वे उपनिषद 


है. ईश, केन, कठ, प्रश्न, मुण्डक, माण्डूक्य, ऐतरेय, तैत्तिरीय, श्वेताश्वतर, छान्दोग्य, बृहदारण्यक । विद्या- 


उपनिषदों के अनेक अर्थ बताए गये हें--उप' का अ' है--समीप, 'निर 


और सद्‌ का अर्थ है--बैठना या रहना अर्थात जो निश्चय 
४ ` श्चय रूप से परमात्मा 7 Cy 
उपनिषद्‌ कहते हं । त्मा के पास पहुंचाकर बैठा दे, उसे 
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दूसरा अर्थ है--जिनकी बुद्धि ब्रह्म विद्या में नहीं लगती उनकी बुद्धि को संसार से हटा देने की 
शक्ति होने के कारण इसका नाम उपनिषद्‌ पड़ा या जिससे परमश्रेय स्वरूप प्रत्यगात्मा (परमात्मा) प्राप्त 
हो जाए और अज्ञान मिट जाए उसे उपनिषद्‌ कहते हैं । 

तीसरा अर्थ यह है कि किसी ब्रह्मावेत्ता के पास निश्चयपूर्वक अर्थात्‌ ब्रह्मचर्य पूर्वक रहकर जो ब्रह्म द 
का ज्ञान प्राप्त किया जाए वही उपनिषद्‌ है । यह तीसरा अर्थ इसलिए भी अधिक उपयुक्त है कि सभी टडर 
उपनिषदों में कोई जिज्ञासु एक या अनेक व्यक्ति किसी भी ब्रह्मवेत्ता के पास जाकर ब्रह्म के विषय में 
जिज्ञासा करते हैं और वह ब्रह्मवेत्ता उन्हें ब्रह्मचर्यं पूर्वक कुछ समय तक रहने के लिए आदेश देता है, जब जाई 
वह समझ लेता है कि इसने या इन्होंने निष्ठापूर्वक ब्रह्मचर्य ब्रत का पालन किया है, तब ही वह ब्रह्मवेत्ता मका 
उस जिज्ञासु को ब्रह्मज्ञान का उपदेश देता है । यहां तक कि देवराज इन्द्र भी प्रजापति के पास ब्रह्मज्ञान 
प्राप्त करने के लिए गये, तब उन्होंने इन्द्र को भी ब्रह्मचयंपूर्वक रहने का आदेश दिया । मुक्तिकोपनिषद्‌ में 
यह बात और भी स्पष्ट रूप से बता दी गयी है 

विद्या ह वे ब्राह्मण मा जगाम, गोपाय मा शेवधिष्ठेऽहमस्मि । 

असूय कायानृजवेऽयताय मा मा ब्रूया वीर्यवती यथा स्याम ॥ 

यमेव विद्याश्नुतमप्रमन्तं मेधा विनं ब्रह्मचर्योपन्तम्‌तस्मा इमामुपसन्नाय सम्यक्‌ परीक्ष्य 
दद्याद्वष्णवीमात्मनिष्ठाम्‌ 

(ब्रह्म विद्या ने ब्रह्मवेत्ता ब्राह्मण से जाकर कहा -- में आपकी निधि हूं । आप मेरी रक्षा कीजिए । 
मैं तभी शक्तिशालिनी बनी रह सकती हूं, जब आप किसी ऐसे व्यक्ति को ब्रह्म विद्या न दे, जो द्वेषी हो, 
कुटिल हो और असंयत हो ।) 

(यह कहकर ब्रह्मविद्या ने यह बताया कि ब्रह्मविद्या किसे दी जाए) यह ब्रह्मविद्या उसी को दी 
जाए जिसने इसके विषय में भली प्रकार पहले सुन रखा हो, जो सावधान हो, प्रमादी न हो, मेधावी हो 
और ब्रह्मचर्य ब्रत का पालन करने वाला हो । ऐसे व्यक्ति को भी तब ही यह विद्या दी जाय, जब वह स्वयं 
आपके पास (गुरु के पास) आकर रहे और उसका भी भली प्रकार परीक्षण कर लेने पर यह वैष्णवी आत्म 
विद्या प्रदान की जाए ।) 

इस उपयु क्त वचन से यह निश्चय हो जाता है कि ब्रह्मविद्या ही वह उपनिषद्‌ विद्या है जो किसी | 
ब्रह्मवेत्ता के पास ब्रह्मचर्यपूर्वक रहकर उनके (गुरु के) सन्तुष्ट हो जाने पर ही उनसे प्राप्त हो सकती 
श्रीमदभागवदगीता में भी यही बात स्पष्ट रूप से कह दी गयी है ह्न 

तद्विद्धि प्राणिपातेन परिप्रश्नेन सेवया । 
उपदेक्ष्यन्ति ते ज्ञानं ज्ञानिनर्वत्वदशिनः गीता ॥4134॥॥ 
ब्रह्मज्ञान किसी ब्रह्मवेत्ता के पास नम्रतापूर्वक जाकर उनसे प्रश्‍न पर प्रश्‍न पूछकर 
करके ही प्राप्त कर लेना चाहिए । नृसिहपूर्वतापनी और नृसिहोत्तर तापनी 
उत्तरतापनी उपनिषद्‌ में तो प्रत्येक अध्याय को अध्याय काण्ड बल्ली, अनुवाक, 
कहकर उपनिषद्‌ ही कहा गया है । " 
अपने सब भाष्यो में आद्य शंकराचार्य ने केवलाद्वेत का ही प्रतिपादन | 
श्लोक में कह दिया गया है--- साक 
श्लोकाद्वेन प्रवक्ष्यामि यदुक्तं ग्रन्थ: 
ब्रह्म सत्यं 
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वाला है अर्थात्‌ जो कुछ है केवल एक ब्रह्म ही है, संसार मिथ्या है और जीवात्मा भी ब्रह्म ही है । 
शंकराचार्य का ब्रह्म चिन्मात्र होने पर भी पूर्ण और सत्य ज्ञान आनन्द स्वरूप है । बृहदारण्यक उप- 
निषद्‌ के भाष्य में उन्होंने ब्रह्म का नामपूर्ण ही दिया है। शंकर का ब्रह्म निगुण और चिन्मात्र होने के 
साथ-साथ पूर्ण और विभु ही नहीं स्वयं प्रकाश भी है । 
न वयमुपहितेन रूपेण पूर्णतां वदामः किन्तु केवलेन स्वरूपेण । बृहदारण्यक ।।411॥ 
शंकराचार्य जी के नाम से लगभग दो सौ ग्रंथों के भाष्य या उनकी टीका या उनकी रचना का 
विवरण मिलता है, किन्तु वे आदि शंकराचार्य के बनाए हुए नहीं है, उनमें से कुछ तो अन्य लोगों ने शंकरा- 
चायं के नाम से चला लिए हैं और कुछ चारों शंकर पीठो के शंकराचार्य द्वारा रचे हुए हैं । तैत्तिरीय उप- 
निषद्‌ के निम्नांकित अंश के भाष्य में शंकर ने लिखा है-- 
आत्मनः स्वरूपो ज्ञाप्तिने ततो व्यतिरिच्यते अतो नित्येव । प्राप्तमन्तवत्त्वं लौकिकस्य 
ज्ञानस्य अन्तवत्त्वदर्शनात्‌ अतस्तन्निवृत्त्ययंम्‌ (211) 

(आत्मा या ब्रह्म का स्वरूप चिन्मात्र है अर्थात्‌ ब्रह्मज्ञान ही ज्ञान है । यह ज्ञान उससे भिन्न नहीं है 
इसलिए यह चित्स्वरूपं नित्य है । जहां तक लौकिक ज्ञान की बात है उसकी तो सीमा होती है किन्तु ज्ञान 
स्वरूप परमात्मा या ब्रह्म तो निसीम और अनन्त ज्ञान का भण्डार है । सामान्य जीवों में जो ज्ञान दिखायी 
पढ़ता है वह तुरीय ब्रह्म चैतन्य से ही प्राप्त होता है कठोपनिषद्‌ के भाष्य में शंकर ने यह बात स्पष्ट रूप से 
बता भी दी है-- 

OE च चेतयितृत्वमन्येषाम्‌ ॥211131 

शकराचाय ने यह स्पष्ट रूप से कहा है--कि ब्रह्म निगुण और निष्क्रिय वह स्थूल भी नहीं 
सत्‌ भी नहीं है, असत्‌ भी नहीं है वह इन्द्रयातीत है इसलिए वह वाणी और क से भी नहीं ना टे 
सकता । जब मन और वाणी से भी वह नहीं जा सकता तो आंख से देखे जा सकने का तो प्रश्‍न ही नहीं । वह 
ब्रह्म, ज्ञाता भी नहीं, ज्ञेय भी नहीं और ज्ञान से भी परे है । उन्होंने अपने सब उपनिषदों के भाष्यों में यही 
बताया है कि ब्रह्म निविशेष है पर साथ ही उन्होंने सवविशेष या सगुण ब्रह्म को भी अस्वीकार नहीं किया 
सम्बन्ध वाला ब्रह्म ही सगुण ब्रह्म है अर्थात 
उल्लेख मिलता है इसलिए शंकराचार्य जी को 
अनुसार वेद के सगुण ब्रह्म को स्वीकार किया 


कारण अलग-अलग प्रतीत होने पर 
चाहिए वह तो चिदेकमात्र (ज्ञान 


+ 
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ही ज्ञान) अर्थात्‌ विशुद्ध ज्ञान स्वरूप है । 
ऊपर बताया जा चुका है कि ब्रह्म निर्ग ण अर्थात्‌ सब गुणों से रहित है । सत्व, रजस और तमस 

गृण उसे स्पर्शं नहीं कर पाते। इस पर यह प्रश्‍न किया जा सकता है कि यह जो परिदुश्यमाण ब्रह्माण्ड है, 

क्या यह कुछ दूसरा हैं ? इसके उत्तर में शंकराचार्य जी ने कहा है कि परिमाथिक दृष्टि से यह सारा ब्रह्माण्ड 

मिथ्या ही है । केवल सगुण ब्रह्म की माया के कारण ही यह सारा संसार सत्यतुल्य प्रतीत होता है अन्यथा 

यह केवल इन्द्रजाल मात्र ही है । इसी माया को अविद्या भी कहा गया है विचित्र बात यह हैकि माया न 
सत्‌ है न असत्‌ है तात्त्विक दृष्टि से देखा जाए तो माया असत्‌ है किन्तु व्यावहारिक ज्ञान की दृष्टि से प्रत्यक्ष 

दिखायी देने के कारण यह सत्‌ मानी जाती है । यह सदसदात्मिका ओर अनिर्वचनीय माया ही इस संसार 
का उपादान कारण है और माया के गण से युक्त ब्रह्म ही ईश्वर है जैसे कोई ऐन्द्रिजालिक इन्द्रजाल के द्वारा 
अविद्यमान्‌ वस्तु को भी विद्यमान दीखा देता है वैसे ही ईश्वर भी माया शक्ति के द्वारा जीव को यह सारा 
संसार प्रत्यक्ष रूप से दिखलाता चलता है और इस माया के कारण ही ब्रह्म और जीव का भेद प्रतीत होने 
लगता है । संसार में दिखायी देने वाले अनन्त जीव माया के ही कारण इतने रूप ओर नाम लेकर अलग- 
अलग दिखायी दे रहे हैं अन्यया एक अखण्ड अद्वैत ब्रह्म को छोड़कर शेष जितना कुछ भी दिखायी देता है । 

वह सब माया का इन्द्रजाल ही है । विचित्र बात यह है कि माया में बंधे हुए जीव को जो संसार के अनेक 
पदार्थ पृथक्‌-पृथक्‌ और बहुत से प्रतीत होते हैं । उनके पृथक्‌ होने का ज्ञान भी मिथ्या ही है । वास्तव में इस 
माया से बंधे हुए जीवात्मा पर माया ने ऐसा अज्ञान का आवरण डाल रखा है कि उसे भेदकर यह जीव उस 
परम तत्त्व या परब्रह्म को नहीं देख पाता और यह नहीं समझ पाता कि मैं ही ब्रह्म हें (अहमूब्रह्मास्मि) 
यह जीव जब अपने को ब्रह्म नहीं समझ पाता तब वह माया के द्वारा प्रस्तुत की हुई सब उपाधियो को अहम्‌ 
समझाने लगता है कि में पिता हूं, गुरु हू, भाई हूं, अविकारी हूँ, राजा हूँ, ऋषि हूं आदि-आदि और इसी 
अहम्‌ के साथ ही ममू या मेरे का भाव भी आ जाता है जिससे उसका अहम्‌ ओर भी तीब्र हो जाता है । 
यही कारण है कि माया के कुचक्र में पड़े हुए देही जीव इस अहम्‌ के फेर में निरन्तर भ्रान्ति के कूप में ऊब- 
चूभ करते रहते हैं और इस उस विशाल ब्रह्म रूपी सागर की आनन्दमयी लीला-लहरिया उसे दिखायी नहीं 
पड़ती तब इस जीव को यह ज्ञान कभी नही हो पाता कि आत्मा भी विशुद्ध ज्ञान स्वरूप निष्क्रिय और अनन्त 
है उसका सारा ज्ञान अपनी देह में ही परिमित हो जाता है जिसका परिणाम यह होता है कि जीव अपने 
किए हुए अच्छे और बुरे कमं के फलस्वरूप सुख-दुःख भी भोगता है ओर जन्म-मरण के विशाल चक्र में 
चक्कर खाता रह जाता है । ईश्वर ही जीवों को उनके सुकृतों और दुष्कृतों का फल देता चलता है कल्प के 
अन्त में महाप्रलय के समय जब इस विश्व ब्रह्माण्ड का विलय हो जाता है । उस समय यह सारा ब्रह्माण्ड 
माया में लीन हो जाता है और उस समय जीव की कोई उपाधि नहीं रह जाती, फिर भी जब तक उस जीव 


के किए हुए कर्मो का पूरा प्रायश्चित नहीं हो जाता, तब तक उसे जन्म-मरण के बन्धन से छुटकारा नहीं 
मिलता । 


शंकराचाय जी ने कहा है--कि इस अनन्त संसार के प्रवाह से जीव के विमुक्त होने का विधान वेदों 
में यथा स्थान प्राप्त हो जाता है । कर्मकाण्ड के द्वारा याज्ञ-यज्ञ करके स्वगं तो प्राप्त हो जाता है किन्तु स्वगे 
का सुख नित्य नहीं होता । पुण्य क्षीण हो जाने पर फिर संसार में लौटकर आना पड़ता है । अर्थात्‌ कमं- | 
काण्ड से जीव को भुक्ति नहीं प्राप्त होती। केवल वेद में वणित ज्ञान काण्ड का ही समुचित ज्ञान प्राप्त 
करने पर दो प्रकार के ब्रह्म का परिचय मिलता है । एक सग्रुण ब्रह्म है, दूसरा निगु ण ब्रह्म है, सगुण रह्म i 
का नाम ईश्वर है, जिसका काम इस परिदुश्यमाण संसार का संचालन करना है । इस संसार के च का 


सम्बन्ध सगुण ब्रह्म या ईश्वर के साथ ही है। शंकराचार्य जी के अनुसार परब्रह्म तो निगुण और निष्क्रिय 
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जिसके साथ इस मायावृत संसार का कोई सम्बन्ध नहीं है वही परमात्मा है । शंकराचार्य का मत है कि सगुण 
ब्रह्म की उपासना से मुक्ति लाभ नहीं होता । जब तक जीव को ब्रह्म का ज्ञान नहीं हो पाता, तब तक यह्‌ 
जीव संसार के दुःख से मुक्ति लाभ नहीं कर सकता । जब तत्त्वमसि (वह परमात्मा तुम ही हो) वाक्य के 
द्वारा निर्दिष्ट मैं और तू का भेद दूर हो जाता हे, तब जीव को मुक्ति मिल जाती है और उसे अपने स्वरूप 
का ज्ञान हो जाता है । सब उपनिषदों में शंक राचार्यजी ने अपने इसी सिद्धान्त को--स्थापित करने का प्रयत्न 
किया है। 
प्रारम्भिक युग में वैदिक ऋषि--सभी प्राकृतिक दृश्यों और पदार्थों में देव मूति को निहित मानते 
थे और उसी रूप में वे उत देवताओं का आह्वान करते थे। सम्पूर्ण यज्ञ की प्रक्रिया के पीछे यही भावना 
निहित थी और स्वगं प्राप्ति ही उनक्रे यजमानों का परम लक्ष्य था, किन्तु वेदान्त युग में पहुँचने पर ऋषियों 
ने यह अनुभव किया कि वास्तव में स्वगं का सुख भी अल्पकालीन है। इससे भी महान और नित्य स्थायी 
परमानन्द है जिसकी उपासना करने से मनुष्य जन्म-मरण के बन्धन से तो छूट ही जाता है साथ ही वह 
परमानन्द भी प्राप्त कर लेता है । इसीलिए वे अपने शिष्यों को उपदेश देने लगे--] 
न च क्षुषा गृह्यते वाचनान्यैदेवैस्तपसा कर्मणा वा । 
ज्ञान प्रसादेन विशुद्ध सत्त्वस्तुतस्तु तं पश्यते निष्फलं ध्यायमाना । 
आंखे जिसे खोजकर न निकाल सके वाणी जिसे खोजकर कह्‌ ना सके । यहाँ तक कि तप और यज्ञ के 


द्वारा भी उन्हें नहीं पाया जा सकता । वे तो केवल ज्ञान से प्रबुद्ध विशुद्ध चित्र वाले मनुष्य को ध्यान के द्वारा 
ही प्राप्त हो सकते हैं ।) 


आसीनो दूरं ब्रजति शयानोयाति स्वत: । 
कस्तं मदामदं देवं मदन्यो ज्ञातु महसि ॥ (2121 ) 
(वे बँठे रहने पर भी बहुत इरूदुर तक चले जाते हें । सोते र 
हर्ष और भहषं दोनों प हुए परम देव को मुझे छोड़कर दूसरा 
इस मानव शरीर में जो अशरीरी दहराकाश में विराजमान ; 
जो विद्यमान है उस ब्रह्म तत्त्व का जिसे ज्ञान हो जाए फर स नोह हा ह ग स 
प्रसिद्ध दाशेनिक हरबर्ट स्पेन्शार ने अनेक युक्तियों से यह सिद्ध क्रिया है क रता 


हने पर भी सर्वर चलते रहते हैं उस 


| . `. "RT 
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अन्तराल में एक अद्वितीय अपरिवतंनशील महाशक्ति अवश्य कार्य कर रही है, जिस पर यह सारा संसार 
अवस्थित है । यह सारा विश्व जगत्‌ उसी शक्ति का प्रकाश है । कठोपनिषद्‌ में भी यही बात कही गई है 
एकोवशी सर्वभूतान्तरात्म एकं रूपं बहुधा यः करोति। 
तमात्मस्थं योऽनुपश्यन्ति धीरास्तेषां सुखं शाश्वतं नेतरेषाम्‌ । 

(वही एक सब प्राणियों का आत्मा बनकर सबके भीतर विद्यमान है जो अपने एक रूप के बहुत से रूप 
बना लेता है । उस अपने भीतर बैठे हुए परमात्त तत्त्व को जो जान ले । उसी को शाइवत सुख मिल सकता है, 
दूसरे किसी को नहीं मिल सकता ।) 

आ।द्यशंकराचायंजी ने इस विषय को उसी प्रसंग में अत्यन्त स्पष्ट रूप से विवेचित कर दिया है । यही 
वास्तव में वेदान्त का आलोच्य विषय है और वेदान्त का उपास्य भी है। 

उपनिषद्‌ ही ब्रह्म विद्या है, यह विद्या सभी विधाओं का सार है मुण्डकोपनिषद्‌ में कहा गया है--कि 
दो ही प्रकार की विद्याएं सब लोगों जाननी चाहिए। एक है परा विद्या और दूसरी है अपरा विद्या । इस ब्रह्म 
विद्या में या पराविद्या में सारी विद्याएं स्वयं समाहित है । उपनिषदों में कई स्थानों पर शिष्यों ने गुरु से कहा 
है-- गुरुदेव ! आप उपनिषद्‌ का उपदेश कीजिए । गुरु उसी समय कहते हे-मिं तुम्हें उपनिषद्‌ का उप- 
देश करता हूं अर्थात्‌ मैं अब तुम्हें ब्रह्मतत्त्व समझाता हूँ । उस ब्रह्मज्ञान से शिष्यों का चित्त तो प्रसन्न हो ही 
गया साथ ही उन्हें समस्त जड़-चेतन में ब्रह्म का दर्शन भी होने लगा । ईशोपनिषद्‌ में यही बात कही गई है, 
जिसे शंकराचार्य ने बहुत अच्छे हंग से समझाया है 

यस्तु सर्वाणि भूतानि आत्मन्येवानुपश्यति । 
सवे भुतेषु चात्मानं ततो न विजुगुप्सते ॥ 
यस्मिन्‌ सर्वाणि भूतानि आत्मैवाभूद्विजानतः । 
तत्र को मोहः कः शोकः एकत्वमनुपश्यतः ॥ र 

(जो सब प्राणियों को अपने आत्मा में देखता है और अपने को सब प्राणियों में देखता है, उसके 
'लिए कोई छोटा या हेय नहीं रह जाता । इस प्रकार जो सबको एक परमात्मा रूप समझने लगता है फिर 
उसे किसका मोह और किसका शोक हो सकता है अर्थात्‌ किसीका नहीं ।) | 5 

वाज्जसनेय उपनिषद्‌ में कहा गया है--आत्मा प्रकाश रूप अखण्ड, अशरीरी, विशुद्ध--कबि, त्रिका- 
लज्ञ, मनीषा, अन्तर्यामी-विभु-सर्वोत्तम और स्वयंभू है। बृहदारणयक उपनिषद्‌ में इसी विषय को नि 
'करते हुए कहा है--कि वे ब्रह्म सबसे अधिक प्रिय है । वे ज्योतियों के भी ज्योति हैं । सारा ब्रह्माण्ड. 
उन्हीं पर टिका हुआ है, यही बात मुण्डकोपनिषद्‌ में स्पष्ट करते हुए कहा है--वे अशब्द, अस्पर्श, अरूप, _ 
अव्यय, अरस नित्य, अगम्य, अनादि अनन्त ओर परात्पर हैँ । ऐसे ब्रह्म को जान लेने प न्म-मर 
के बन्धन से मुक्‍त हो जाता है । श्वेताश्वतर उपनिषद्‌ में इसी प्रसंग को स्पष्ट करते T 
है कि वे वृहत्‌ होने पर भी वृहत्तर है । महत्‌ होने पर भी महत्तर 
'भोक्ता है। इस संसार में न तो कोई उनसे बड़ा है और त 
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सरलता के साथ हो सकता है । बृहदारण्यक उपनिषद्‌ में यह विवेचन अवश्य किया i है कि मनुष्य य 
कार्य करके ही पवित्र होते हैं और कुत्सित कार्य करके अपने अन्तरात्मा को कुत्सित i कदर्यं बनाते ह 
क्योंकि जिसकी जैसी वासना होती है, उसका वैसा ही संकल्प होता है। जैसा इसका रिह हा है Fi ही 
उसका कार्य होता है और जैसा वह कार्य करता है वैसा ही उसे 5 है--यथाकारी यथाचार्र तथा 
भवाति काममय सवायं पुरुष इति स यथा काम्यो भवति, तत्‌ कतुंभवति तत्‌ कम कुरुते । यत कम कुरुते 


तदभि सम्पद्यन्ते 414151 (बृहदारण्यक) 
कठोपनिषद्‌ (112124) में भी इसा बात को दूसरे प्रकार से कहा गया हे-- 
ना विरतो दुश्चरितान्‌ नाशान्तो नासमाहितः । 
नाशान्त मनसो वापि प्रज्ञानेनैन माप्नुयात्‌ ॥ 1121240 

(जिसने कुकर्म करना नहीं छोड़ा, जिसका मन अशान्त रहता है, जो असंयत या असमाहित है जो 
इधर-उधर के अनेक दुष्कृयो में लगे रहते हैं उन्हें आत्मज्ञान कभी प्राप्त नहीं होता । वास्तव में जीव का परम 
पुरुषाथ ब्रह्मज्ञान ही है, जिससे उसे मोक्ष मिल सके । यह ब्रह्मज्ञान उपनिषदों से अवश्य प्राप्त हो सकता है, 
जिसमें कूट-कूटकर ऋषियों ने ब्रह्म के स्वरूप उसकी महिमा उसे जान लेने से लाभ, इन सबका विस्तार से 
परिचय दिया है । केवल शास्त्र पढ़ने मात्र से या उपनिषद पढ़ने मात्र से ब्रह्मज्ञान प्राप्त नहीं हो सकता । 
उसके लिए सब वासनाओं का त्याग, चित्र की एकग्रता और संकल्प शक्ति नितान्त अपेक्षित है । 

जब ऋषियों को यह ज्ञान हुआ कि अनेक प्रकार के बलिदान, यज्ञ, अग्निहोत्र तथा अन्य उपासना 
पद्धतियां ब्रह्मतक पहुँचाने में असमर्थ हैं तब कुछ ऋषि तो अवाङ्मनसगोचर कहकर मौन हो गये और ध्यान- 
मग्न होकर समाधि की अवस्था में उन्होंने निष्कम्प दीप की 'लौ' के समान ब्रह्म का साक्षात्कार किया, जिसे 
तृतीय मुण्डक (2/8) में अत्यन्त भावूकता के साथ वर्णन किया गया है— 

यथा नद्यः स्पन्दमानाः समुद्रेऽस्तं परात्पर पुरुषमुपैति दिव्यं । 

(जैसे बढ़ी-चढ़ी लहराती नदियाँ अपने नाम रूप छोड़कर समुद्र में जा मिलती है वैसे ही ब्रह्मज्ञानी 
विद्वान पुरुष अपना नामरूप सब छोड़कर ब्रह्म में जा मिलते हैं, क्योंकि “ब्रह्मविद्‌ ब्रह्म॑व भवति’ ब्रह्म जानने 
वाला ब्रह्म ही हो जाता है।) 

ब्रह्म को प्राप्त करने के लिए अनेक प्रकार की साधना और उपासना बताई गेई है क्योंकि ब्रह्म लाभ 
के लिए किसी-न-किसी प्रकार की एकान्त साधना नितान्त अपेक्षित है । उपासना के बिना उस निष्पाप 
विशुद्ध परमात्मतत्त्व कौ धारणा के निमित्त चित्त वृत्ति का निर्मल होना अत्यन्त आवश्यक है । ब्रह्म वादियों 
के मत के अनुसार उस निविशेष परमात्मतत्त्व में सोऽहम्‌ का ध्यान करने से ही ब्रह्म की उपासना की जा 
सकती है । कुछ दूसरे वेदान्ती सत्यं शिवं सुन्दर मानकर ही ब्रह्म की उपासना करते हैं; किन्तु सभी उप- 
निषदों में प्रायः यही बताया गया है कि चित्त को संयत करके शम दम आदि के द्वारा आत्म चिन्तन में 
लगाने से साधना सफल होती है और तब शोक मोह और पाप 

चक्कर से सदा के लिए छूटकर वह मुक्ति प्राप्त कर लेता है। 


| अन्धे के सहारे चलने वाला अन्धा कहा है। ब्रह्म साधना के लिए चित्त की शुद्धि आवश्यक है और चित्त की | 


शुद्धि के लिए ब्रह्मचर्य सत्य शान्ति वैराग्य शम, दम, त्याग, 


गया है । छन्दोग्य उपनिषद्‌ में तो आद्यशंकराचार्य के अनुसार श्रद्धा और निष्ठा आदि को ही ब्रह्म साधना 
आदि का विशेष उपाय बताया गया है । | 


“बैदान्त सिद्धान्त मुक्‍तावलीकार ने रह्म साधना का महत्त्व बताते हुए कहा है-- 
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कुलं पवित्रं जननी कृतार्था वसुन्धरा पुण्यतती च तेनः । 
अपार सच्चित्‌ सुख सागरेऽस्मिल्लीनं परे ब्रह्ममणि यस्य चेतः। 
(जिसका मन उस अपार सच्चिदानन्द समुद्र परब्रह्म में लीन हो गया है उसका कुल पवित्र हो जाता 
है । माता कृत्कृत्य हो जाती है और धरती पुण्यवती हो जाती है ।) 
श्री आद्यशंकराचाये ने अपने भाष्य में सभी वचनों पर पूर्व पक्ष और उत्तर पक्ष दोनों स्थापित करके 
अत्यन्त विशद्‌ शैली में व्याख्या की है । यह तो निश्चितबात है कि शंकर का मत यद्यपि अधिकांश लोग ग्राह्य 
मानते हैं । तथापि श्रोमद्रामानुजाचार्य का भाष्य भी कम महत्त्व का नहीं है फिर भी प्रस्थात्रयी के सभी अंगों 
पर आद्यशंकराचाय ने ही सवंप्रथम अत्यन्त स्पष्ट रूप से भाष्य करके अन्य आचार्यों के. लिए द्वार खोल दिया 
उन सब आचार्यो का मत भले ही भिन्न हो किन्तु उसका आधार शांकर भाष्य ही है क्योंकि सभी ने ब्रह्म के 
विषय में अपने मत का समर्थन करने के लिए शंकर के मत का खण्डन किया है । बहुत से ऐसे स्थल अवश्य है, 
जहाँ शंकर ने उपेक्षित समझकर छोड़ दिया है जैसे --कठोपनिषद्‌ में त्रिनाचिकेतविद्या क्या है ? इसका स्पष्ट 
निरूपण नहीं किया । मुलत: कर्मकाण्ड का विषय होने के कारण अन्य आचार्यों ने भी इसकी उपेक्षा की । 
भाष्यकरण के सिद्धान्त के अनुसार यथास्थान त्रिनाचिकेतविद्या का भी विस्तार से वर्णन दे देना चाहिए था, 
किन्तु न तो शंकर ने और न ही किसी अन्य आचार्य ने यह विवरण दिया । इसी प्रकार शवेताश्वतरोपनिषद्‌ 
में जहाँ संसार का वर्णन करते हुए कहा गया है--- 
तमेकनेमि त्रिवृतं षोडशान्तं शतार्धारं विशतिप्रत्यराभि: अष्टके: षड्मिविश्वरूपैकपाशं 
त्रिमार्ग भेदं द्विनिमित्तक मोहम्‌ 1411 
पञ्चस्त्रोतोऽम्बुं पञ्चदुःखौषवेगां पञ्चाशद्भेदां पञ्चपर्वामधीमः । 

संसार चक्र के इस विचित्र रूपक का अर्थ सब आचायों ने कुछ तो समान रूप से किया है कुछ भिन्न 
रूप से किन्तु विचित्र बात यह है कि इसमें आए हुए 'अष्टक' का अर्थ किसी ने भी स्पष्ट नहीं दिया । सम्भवतः 
शंकराचार्य जी ने भी इसीलिए छोड़ दिया कि यह पहिये का कोई ऐसा भाग है जो उत्तर भारत की गाड़ियों 
के पहियो में होता होगा । किन्तु उत्तर भारत के आचायो ने भी इस विषय हर अपना कोई स्पष्ट भत नहीं 
दिया । 

शंकराचार्यजी ने अपने भाष्य में जिस शैली में पूर्व पक्ष और उत्तर पक्ष स्थापित करके अपने भाष्य 
का स्पष्टीकरण किया है। वह कहीं-कहीं अधिक दार्शनिक और जटिल भी हो गया है। इस सम्बन्ध में 
केनोपनिषद्‌ का एक भाष्य दे देना ही पर्याप्त होगा, जिससे यह स्पष्ट हो जायेगा कि अत्यन्त सरल विषय 
भी दार्शनिक चपेट मे आकर कैसे जटिल हो जाता है। अपने इस भाष्य में -- शंकराचार्यजी ने दो प्रकार के 
भाष्य किए हैं--पद भाष्य और वाक्य भाष्य बहुत जटिल हो गया है। केनोपनिषद्‌ के द्वितीय खण्ड का 
द्वितीय श्लोक है 

नाहं मन्ये सुवेदेति, नो न वेदेति वेद च। 
यो नस्तद्वेद तद्वेद नो न वेदेति वेद च ॥ 

इस श्लोक पर शंकराचार्य का पद भाष्य इस प्रकार है-- 

न अहु मन्ये सुवेदेति, नैवाहं मन्ये सुवेद ब्रहमेति। नेव तहि विदितं त्वया ्रह्मत्युक्ते आहनो त. 
वेदेति वेद च चेति च शब्दान्न वेद च। ननु विप्रतिषिद्धं नाहं मन्ये सुवेदेति, नो न वेदेति, वेद च इति | 
यदि न मन्यसे सुवेदेति, कथं मन्यसे वेद चेति । अथ सन्त्रे वेदैवेति, कथं न मच्यसे सुवेदेति एक वस्तुः येन 
ज्ञायते, तेनैव तदेव वस्तु न सुविज्ञायत इति विप्रतिषिद्धं संशयविपर्ययौ वर्जयित्वा । न च ब्रह्म संशयितत्वेन | 
ज्ञेयं विपरीतत्वेन वेति ति यन्तुं शुक्थम्‌ संशयविपर्ययौ हि सवंत्रातर्थकरतवेनैव प्रसिद्धौ । 
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एवमाचार्येण विचाल्यमानोऽपि शिष्यो न विचचाल, अन्यदेव तद्विदितादयो अविदितादधि इत्याचारयो- 
बतागम सम्प्रदाय बलात्‌ उपपत्यनुभवबलाच्च, जग्जँ च ब्रह्म विद्यायां दृढ तितर द्तात्सनः 
कथमित्युच्यते यो यः कश्चिद्‌ नः अस्माकं स ब्रह्मचारिणां मध्ये तन्मदुकतं वचनं तत्त्वतो वेद स तद्‌ ब्रह्म वेद । गी 
किपुनस्तद्वचनमित्यत आह नो न वेदेति वेद च इति । यदेव 'अन्यदेव तद्विदितादथो अ 
इत्युक्तम्‌ तदेव वस्तु अनुमानानुभवाभ्यां संयोज्य निश्चितं वाक्यान्तरेण नो तानति वेद च्‌ Ee शू 
आचार्यबुद्धि संवादार्थ मन्दबुद्धि ग्रहण--व्यपोहार्थ च | तथा च गजितमुपन्नं टा यो नस्तद्वेद तद्वेव' इति ॥ 
वाक्य भाष्य--परिनिष्ठितं सफलं विज्ञानं प्रतिजानीत आचार्यात्मनिश्चयोः तुल्यतायं यस्माद्ध ठुमाह्‌ 
नाह मन्ये सुवेद इति । १ 
अहेत्यव धारणार्थों निपातो नैव मन्य इत्येतत्‌ । यावदपरिनिष्ठितं विज्ञानं तावत्सुवेद सुष्ठु वेदाहं 
ब्रह्मेति विपरीती मम निश्चय आसीत्‌ । 
स उपजगाम भवद्भविचालितस्य; यथोक्तार्थ मीमांसाफल भूतात्‌ स्वात्मब्रह्मत्वनिश्चयरूपात्सम्यक्‌ 
्रत्ययाद्विरुद्धत्वात्‌ । अतो नाह मन्ये सु वेदेति । 
यस्माच्चैनतन्नैव न वेद नो न वेदेति मन्य इत्यनुवतंते, अविदित ब्रह्मप्रतिषेधात्‌ । कथं तहि मन्यसे इत्युक्त 
आह-बेद च । च शनब्दाद्वेद च न वेद चेत्यभिप्रायः विदिताविदिताभ्यामन्यत्वाद्‌ ब्रह्मणः तस्मान्मया विदितं 
ब्रह्म ति मन्य इति वाक्यार्थः । 
अथवा वेद चेति नित्यविज्ञान-ब्रह्मस्वरूपतया नो न वेद वेदैव चाहं स्वरूपविक्रियाभावात्‌ । विशेष- 
विज्ञानं च पराध्यस्तं न स्वत इति परमार्थतो न च वेदेति । 
यो नस्तद्वेद तद्वैदेति पक्षान्तरनिरासार्थमाम्नाय उक्तार्थानुवादात्‌ । यो नोऽस्माकं मध्ये स एव तद्‌ब्रह्म 
वेद नान्यः । उपास्य ब्रह्मवित्त्वादतोऽन्यस्य यथाहं वेदेति। वेद चेति पक्षान्तरे ब्रह्म वित्त्वं निरस्यते । 
कुतोऽयमर्थोऽवसीयत इत्युच्यते उक्तानुवादादुक्तं ह्यनुवदति नो न वेदेति वेद चेति ।।2।। 
इन उपर्युक्त भाष्यों में जहाँ तक पद भाष्य की बात है वह तो अत्यन्त स्पष्ट और सरल भाषा में 
SN ड के | किन्तु वाक्य भाष्य में उसकी व्याख्या करते हुए उसके भाष्य को 
1 गया है। जैसे अहम्‌' शब्द के लिए कोई भाष्य आवश्यक नहीं था किन्तु इसको 
भी गूढ़ बताते हुए कहा है-- 
“अहम्‌ यह निश्चयार्थक निपात है” निपात शब्द का प्रयोग यास्क में 
जिसका अर्थ है--'अव्यय' अर्थात्‌ वह शब्द जिसके और रूप न बने 1 इसे और अप हक 
हु “इसका यह तात्पर्ये है कि मैं ऐसा मानता ही नहीं कि (मैं ब्रह्म को अच्छी तरह जानता हूँ ।) जब 
तक मुझ ज्ञान प्राप्त नहीं हुआ था तब तकं ही मेरे मन में ऐसा विपरीत निश्चय था कि मैं ब्रह्म त जानता 
हुं । आपके द्वारा विचलित किये जाने पर मेरा वह निश्चय दूर हो गया क्योंकि वह पूर्वोक्त अर्थ की मीमांसा स 
के फलस्वरूप अपने आत्मा के ब्रह्मत्व निश्चय रूप, सम्यक प्रत्यय के विरुद्ध है । अतः मैं अच्छी र 
हे । ऐसा तो मानता ही नहीं, और उस ब्रह्मको मैं नहीं जानता ऐसा भी मैं नहीं मानता आ जा 
1 किया गया है । यहां 'नो न वेदेति” वाक्य के आगे “मन्ये' इस क्रिया होत्या क 
तुम किस प्रकार मानते हो, यह पूंछने पर शिष्यने कहा--'वेद च” | यहां “च' धर 
अर्थात्‌ जानता भी हूँ और नहीं भी जानता ऐसा अभिप्राय योक दित त ज 
और न जाने हुए दोनों से भिन्न हैं। अतः इस वाक्यका यही अर्थ है कि ब्रह्म मुझे Wi इ 
अथवा विद च' । इसका यह अभिप्राय है कि मैं नित्य य Ne Mi 
त्य विज्ञान स्वरूप होनेके कारण “नहीं जानता? यह बात नहीं 


93 


है वरन्‌ मैं जानता ही हूं, क्योंकि अपने स्वरूप में कोई विकार नहीं है तथा विशेष विज्ञान भी दूसरो का 
आरोपित किया हुआ ही है, स्वरूपसे नहीं है । इसलिए परमार्थतः मैं नहीं भी जानता । इस भाष्य में अथवा 
देकर उलझन खड़ी कर दी गयी है और जो मुल श्लोक में भाव है वह जटिल हो गया है । 

आगे भाष्य करते हुए कहा गया है---'यो नस्तद्वेद तद्वेव'। यह आगम उपर्युक्त अर्थका अनुवाद होने के 
कारण इसके द्वारा अन्य पक्षों का निषेध किया गया है । हममेंसे जो उस ब्रह्मको इस प्रकार विदित व अविदित 
से भिन्त जानता है वही जानता है और कोई नहीं जानता, क्योंकि जैसा मैं जानता हुं उससे भिन्न जानने 
वाला तो उपास्य ब्रह्मको ही जानता है । 'वेद च' इस पद से अन्य पक्ष वाले में ब्रह्मवित्त्व का निरास किया 
गया है । इसका कारण बताते हुए कहते है कि ऊपर कहे हुए अर्थे का अनुवाद करने के कारण ही यह 
निष्कर्ष निकाला गया है क्योंकि यहां “नो न वेदेति वेद च” इस वाक्य से ही पूर्वोक्त का अनुवाद करते हें । 

इस वाक्य भाष्य से यह समझना कठिन नहीं है कि शंकराचार्यजी ने भाष्य को सरल करने के बदले 
बहुत दुःरूह्‌, जटिल, कठिन और दुर्बोध कर दिया, किन्तु यह अवश्य है कि उन्होंने आगे के विचारकोंके 
लिए विमर्श करने का मार्ग खोल दिया है । यदि वे पद भाष्य तक भी छोड़ देते तब भी उनका भाष्य बहुत 
महत्त्व का ही हो सकता था, इसमें कोई सन्देह नहीं है कि आदयशंकराचार्यजी वेदान्त ब्रह्मचाद उपनिषद्‌ 
तथा अनेक शास्त्रों के पारंगत विद्वान थे इसलिए उपनिषदों के शांकर भाष्य का विद्वानों में बड़ा आदर है। _ 

डी-223 विवेक विहार, दिल्ली-32 


आचार्ये शंकर और उनका गीता भाष्य 
डा० विजयपाल शास्त्री 


श्रीमद्‌ भगवद्गीता विश्व-वाङ्मय का मुकुटमणि है, समग्र मानव जाति की अमुल्य निधि हे तथा 
मोक्ष मार्ग पर अग्रसर मुमुक्षु की जीवन-यात्रा के लिए अक्षम पाथेय है । साक्षात्‌ भगवान्‌ पुरुषोत्तम के 
वेदनाम्बुज से निःसृत होने के कारण इसकी प्रतिष्ठा वेदों की अपेक्षा कथमपि न्यून नहीं है । भगवत्पाद आचार्य 
शंकर ने गीता पर भाष्य लिखा इससे उसका महत्व शतगुणित हो गया । गीता का यह अप्रतिम वैशिष्ट्य है 
कि उसने कर्तव्य पथ से विचलित होते हुए अर्जुन को प्रलयंकारी महाभारत-संग्राम में ममत्व और भय को 
दूर कर खड़ा होने के लिए प्रेरित किया, यह उसकी अनन्यलभ्य दुसरी विशेषता है कि वह प्रत्येक अनुशीलन- 
कर्ता को उसके विचारो के पोषण की सामग्री प्रस्तुत करती है । उसने आचाय शंकर को मुमुक्षु के हितार्थ 
संन्यास-प्रहण करने की अपरिहार्यता बताने के लिए सोत्साह बनाया । उसी ने आचार्यं रामानुज आदि 
वैष्णवों को भक्ति रसामृत की श्रोतस्विनी 5 वाहित करने के लिए उद्यत किया । उसी की प्रेरणा पाकर 
बालगंगाधर तिलक ने स्वदेश को कमे मार्ग पर ले चलने का प्रयास किया और उसी के अध्ययन के परिणामः 
स्वरूप भारतीय नवयुवकों ने अदम्य-उत्साह-सम्पन्न होकर गौरांग प्रभुओं के दुदेमनीय क्रूर शासन के विरुद्ध 


इसी कारण “गीता सुगीता कत्तंव्या किमन्ये: शास्त्र विस्तरैः” यह उक्ति विद्वत्समाज 
रही है क्योंकि इसमें समग्र शास्त्रों का सारतत्त्व एकत्र उपलब्ध हो जाता है। न 

गीता पर अब तक जितने भाष्य उपलब्ध हैं उनमें भगवत्पाद आचार्य शंकर द्वारा रचित भाष्य सबसे 
प्राचीन हे । आचार्य शंकर द्वारा अनुमोदित गीता के सिद्धान्त अन्य भाष्यों से सर्वथा विलक्षण हैं। इनकी 
अपनी कुछ विशेषताएं हैं । आचार्य शंकर मूलतः निविशेषाट्वैतवादी दार्शनिक हैँ । 
उपनिषदों का सारतत्त्व है । आचार्य शंकर ने गीता के सन्दर्भ भें भी उक्त सिद्धान्त 
है । आइये देखते हैं कि शंकर भाष्य की बे क्या विशेषताएं हैं जिनके कारण यह अन्य 
पहचान बनाये हुए है । 


1. संन्यास मार्ग की स्थापना 
आचार्य शंकर ने गीता में अन्तिम सत्-सिद्धान्त के रूप में निविशेषाद्वेतवाद 


मेस र | का और आचार 
तत्व के रूप में संन्यास-मार्ग का प्रतिपादन किया है । यह सन्यास-मार्ग कोई नूतन सिद्धान्त नहीं है अपितु 
यह भुरातनकाल से ही प्रचलित है । प्रवृत्ति मागं, और निवृत्ति मागं में दोनों ही मार्ग स्वतन्त्र रूप म 


निषत्काल से ही चले आ रहे हैं। इसलिए कुछ लोग सांसारिक कर्तव्यों के पाल 
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मानते थे और कुछ अन्य लोग संन्यास मार्ग को श्रेष्ठ समझते थे। 

आचार्य शंकर ने भी वैदिक धर्म को उक्त दोनों प्रकारो में विभाजित किया है । वे कहते हैं कि 

द्विविधो हि वेदोक्तो धर्मः प्रवृत्ति लक्षणो निवृत्ति लक्षणश्च जगतः स्थिति कारणम्‌" इमं हि द्विप्रकारं 
धर्मं निःश्रेयसप्रयोजनं परमार्थं तत्वं च वासुदेवाख्यं परं ब्रह्मभिधेय भूतं विशेषतः अभिव्यंजयत्‌ विशिष्ट प्रयो- 
जन सम्बन्धाभिधेयवत्‌ गीता शास्त्रम्‌’ (गीता शांकर भाष्य-उपोद्घात) 

अर्थात्‌ वैदिक धर्म के दो प्रकार हैं--प्रवृत्ति मार्ग और निवृत्ति-मागे। निःश्रेयस की प्राप्ति इन दोनों 
मार्गो का परम प्रयोजन है । गीता शास्त्र उस वासुदेव नामक परब्रह्म की अभिव्यक्ति कराता हुआ सप्रयाजन 
होता है । 

इस प्रकार प्रारम्भ में आचार्य शंकर ने दोनों मार्गो को ही महत्वपूर्ण स्वीकार किया हैं किन्तु आगे 
चलकर उन्होंने संन्यास मागे को ही निःश्रेयस प्राप्ति का साधन माना है । प्रवृत्ति मागं मोक्ष में उपयोगी 
नहीं है । उनका स्पष्ट मत हैं कि प्रवृत्ति-मागे की परिणति निवृत्ति में ही होती है । निवृत्ति में पर्यवसित. 
होकर ही प्रवृत्ति मार्ग उपयोगी है स्वतन्त्र रूप से नहीं । आचार्य शंकर की दृष्टि में गीता जीवन के अन्तिम 
उद्देश्य के रूप में संन्यास अथवा निवृत्ति मागे को ही उपदेश करती है ।' यद्यपि श्रीकृष्ण ने अर्जुन को कमे क. 
करने के लिये प्रोत्साहित किया एवं अर्जुन ने उनका आदेश मानकर युद्ध भी किया और विजय भी प्राप्त को, | 
किन्तु इससे यह प्रमाणित नहीं होता कि गीता कर्मयोग या प्रवृत्ति माग का समर्थन करती है । अर्जुन के लिए 


तो कर्मयोग का उपदेश इसलिये करना पड़ा क्योंकि अर्जुन संन्यास का अधिकारी नहीं था । ब्राह्मण >. - 
Ps अ 
संन्यास का वास्तविक अधिकारी है । इसी कारण भगवान्‌ अर्जुन को संन्यास की सम्मति नहीं दी, यद्यपि | 
अर्जुन त्र॑ लोक्य के राज्य से भी निःस्पृह होकर भिक्षावृत्ति से जीवन बिताना अच्छा समझता था 
दूसरी बात यह है कि अर्जुन पूर्ण विज्ञानवान्‌ पुरुष नहीं था । वह एक साधारण तथा मोहग्रस्त व्यक्ति ४०५१६ 


था। यदि वह ज्ञानी होता, एवं आत्मा तथा अनात्मा का उसे विवेक होता तो वह कदापि स्वजनों के वध से 
विचलित न होता । इसलिये उसके लिये कर्मयोग का उपदेश उचित ही था । किन्तु यह कर्मयोग का लक्ष्य 
नहीं है । गीता का लक्ष्य तो मुमुक्षु के लिए संन्यास मार्ग की स्थापना करना है। _ 


प्रवृत्ति मार्ग की सत्व शद्धि में उपयोगिता 
आचार्य शंकर ते गीता-भाष्य के प्रारम्भ में स्वीकार किया है कि “इमं द्विप्र 


समाधान दिया है कि. प्रवृत्ति-मार्ग अभ्युदय के लिये और तिवृत्ति मागे निःश्रेयस 
है। प्रवृत्ति मार्ग स्वतन्त्र रूप से तो मोक्ष में उपयोगी नहीं है किन्तु 


य 


1. तस्यास्य गीता शास्त्रस्य संक्षेपतः प्रयोजनं परं निः 
तच्च सवे कमं संन्यास पूर्वेकादात्म ज्ञान 
धात । झि, 
2. एतान्न हन्तुमिच्छामि 


| 

| 

4 

i 

के 
} 

य य 


96 


धानपुवंक किया जाता है तब यह चित्त को शुद्ध करता है ।' चित्त-शुद्धि के द्वारा ज्ञान प्राप्ति की योग्यता 
प्राप्त होती है । निरपेक्ष रूप में ज्ञान ही निःश्रेयस का एकमात्र हेतु है । इस प्रकार प्रवृत्ति मार्ग भी परम्परया 
निःश्रेयस की प्राप्ति में सहायक है । 


ज्ञान से निःश्रेयस की भक्ति 

आचार्य रामानुज और वैष्णव दार्शनिकों की दृष्टि में निःश्रेयस का मुख्य साधन भक्ति है । कर्मयोग से 
चित्त-शुद्धि और ज्ञान योग से आत्म ज्ञान होता है । आत्म ज्ञान से ईश्वर में अनुरक्ति होती है । इस प्रकार 
रामानुज के मत में ज्ञान भक्ति में सहायक मात्र है ।? 

आचार्य शंकर की मान्यता इसके विपरीत हे । उनके मत में निःश्रेयस का प्रमुख साधन आत्मज्ञान 
है | सगुण ब्रह्म को उपासना प भक्ति ज्ञान-प्राप्ति में ही सहायक है । निःश्रेयस की प्राप्ति में उसकी साक्षात्‌ 
उपयोगिता तनिक भी नहीं है। संसार के हेतुभूत मोह को दूर करने के लिए सम्यग की ही अपेक्षा है कर्म 
और भक्ति की नहीं। कम तो मोह का जनक होने के कारण बन्धन का ही कारण है । अर्जुन अज्ञानवश 
शोकसागर में निमग्न था । उसके अज्ञान के निवारण के लिये भगवान्‌ ने जिस गीताशास्त्र का उपदेश किया 
उसका विषय आत्मज्ञान ही हो सकता है ।१ 


ज्ञान कर्म समुच्चय का खण्डन 

रामानुज आदि कतिपय भाष्यकारों ने गीता में ज्ञान कर्म समुच्चय के सिद्धान्त की स्थापना की है । 
उनका कहना है कि ज्ञान और कर्म दोनों मिलकर मोक्ष का अधिगम कराते हैं । दोनों परस्पर सापेक्ष हैं। 
दोनों का समान महत्त्व है । इसके विपरीत आचार्य शंकर का मत है कि ज्ञान और कर्म का समुच्चय 
गीताकार को मान्य नहीं है। ये दोनों विरोधी मार्ग है। इनका समन्वय कदापि सम्भव नहीं । जिस प्रकार 
पूर्व समुद्र की ओर जाने वाले तथा उत्तर समुद्र की ओर जाने वाले पुरुष का मागे एक नहीं हो सकता, उसी 
प्रकार ज्ञान और कमं का मार्गे भी एक नहीं हो सकता । दोनों का गन्तव्य पृथक्‌-पृथक्‌ है। 

अपने मत की जट में च आचार्य शंकर कहते हैं कि गीता में ज्ञान निष्ठा और कर्मनिष्ठा 
का पृथक्‌ पृथक्‌ व्याख्यान किया गया हे । इनके साधक दो भिन्न कोटि के पुरुष हैं ज्ञान योग सांख्यों 
और कमें योग अभ्युदय के साधक योगियों के लिए अपेक्षित है 1: ज्ञान के अनुसार स इन्द्रिय Be 
से सवंथा पृथक्‌ है। कतृ त्व भोक्तृत्व आदि धर्म भी आत्मा के नहीं हैं । अहंकार विमढ होकर ही वह इन 


थर्णा्शर्शि्शरि्शरशिणिशश्श्णिण्णा णपपािप-ननन.-. 


1. अभ्युदयार्थमपि यः प्रवृत्ति लक्षणो धमो वर्णाश्रमान्‌ 
FE यी न्‌ चोहिश्य विहितः 
रापि सन्‌ ईश्वरार्पण बुद्धया अनुष्ठीयमानः सत्त्व शुद्धये भवति--गीता यी ल वा ठु 
2. मध्यमे भगवत्तत्त्व याथात्म्यावाप्ति सिद्धये । क 
ज्ञान कर्माभि निवेत्यो भक्तियोगः प्रकी तितः ॥ 


क व श्री यामुनाचायं ] ° कृत गीता कल 
3. त्वं धर्म सम्मूढ चेतसो महति शोकसागरे निमग्नस्य अर्जुनस्य ल 


भगवान्‌ वासुदेवस्ततः अर्जुनमुद्धारयिषुः आत्मज्ञानाय अवतारयन्नाहृ f $ 
लोके $ ° शा >-गीता 
4. लोकेऽस्मिन्‌ द्विविधा निष्ठा पुरा प्रोक्ता मयाऽनघ । SHOT 


ज्ञान योगेन सांख्यानां कर्मयोगेन योगिनाम्‌ ॥ --गीता 313 
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धर्मों को अपना समझता है ।' ये सब देह के धर्म हैं । किन्तु योग अर्थात्‌ कर्मयोग के अनुसार कत्‌ त्व भोक्तृत्व 
आदि धर्म आत्मा की अपेक्षा रखते हैं। ये धर्म कर्म योग के अनुसार वास्तविक हैं कल्पित नहीं । किन्तु जब 
चित्त में निर्मल ज्ञानातिशय का उदय होता है तब इन कर्तृत्व भोक्तृत्व धमे अधर्म आदि की आत्मा में 
कथमपि सम्भावना नहीं की जा सकती । इस प्रकार सम्यक्‌ ज्ञान की पराकाष्ठा की दशा में कमंयोग से 
विरोध उपस्थित होने के कारण दोनों का समुच्चय हो ही नहीं सकता | यही बात तो भगवान्‌ बार-वार अर्जुन 
से कहते हैं कि बुद्धि से युक्त होकर तू कर्म के बन्धन को छोड़ देगा।' श्रौत और स्माते समस्त कर्म अविद्या 
काम युक्त पुरुषों के लिए ही कहे गये हैं । ज्ञानी के लिए ये कम विहित नहीं हैं ।' 

ज्ञान और कर्म का यह समुच्य उपनिषदों को भी मान्य नहीं है । ज्ञान और कमे में यदि यह विरोध 
न होता तो उपनिषद्‌ के ऋषि का यह कथन कदापि उपपन्न नहीं होता कि सब साधनों को त्याग कर आत्म 
ज्ञानी को संन्यास का ग्रहण कर लेना चाहिए ।* ज्ञान और कमं का विरोध गीताकार को भी इष्ट है । यदि 
ऐसा न हो तो अर्जुन के इस प्रश्‍न की संगति न बैठ सकेगी कि--- आपके मत में यदि कर्म की अपेक्षा ज्ञान ही 
श्रेष्ठ है तो आप हमें इस भीषण संग्राम रूप कर्म में क्यों धकेल रहे हैं ।' यह प्रश्‍न यही सिद्ध करता है कि 
ज्ञान और कर्म का परस्पर विरोध है । 

यदि भगवान्‌ कृष्ण को ज्ञान और कमं का समुच्चय मान्य होता तो अर्जुन के लिए भी वह ग्राह्य 
होता । किन्तु अर्जुन का प्रश्‍न तो यह था कि 

“यच्छे य एतयोरेकं तन्ने ब्रूहि सुनिश्चितम्‌ 
गीता 511 
“तदेकं वद निश्चित्य येन श्रेयो5्हमाप्नुयाम्‌ 

“इन दोनों में जो मार्ग श्रेयस्कर हो उसका निश्चय करके मुझे बताइये जिससे मैं कल्याण को प्राप्त 
कर सकूं ?” यह प्रश्‍न निश्‍चित ही असंगत होता यदि ज्ञान और कमं का समुच्चय कथमपि सम्भव होता । 
यदि कोई पित्त के प्रकोप से ग्रस्त पुरुष वैद्य के पास जाये और वंद्य उसे यह कहै कि मधुर और शीतल वस्तु 
के सेवन से पित्त का शमन होता है तो वह पुरुष वैद्य से यह नहीं पूछेगा कि दोनों में से कोई एक ही वस्तु 


— 


. अहंकार विमूढात्मा कर्ताऽहमिति मन्यते गीता 

. एषा तेऽभिहिता सांख्ये बुद्धियोगे त्विमां श्रृणु । 
बुद्धया युक्तो यया पार्थं कमं बन्धं प्रहास्यसि ॥ गीता 2139 
बुद्धि युतो जहातीह उभे सुकृत दुष्कृते--गीता 2150 | 

, इत्य विद्या कामवत एव सर्वाणि कर्माणि श्रौतादीनि दशितानि- गीता शाँकर भाष्य 211-10 

. तेभ्यो व्युत्थाय प्रत्रजन्ति-- इति व्युत्थानमात्मानमेव लोकमिच्छतोऽकामस्य विहितम्‌ । तदेद्‌ विभाग- 
वचनमनुपपन्तं स्याद्यदि श्रौतकमंज्ञानयोः समुच्चयोऽभिप्रेतः स्याद्‌ भगवतः-- न 

गीता शांकर भाष्य 2110 


त्> 


> (>> 


5. न चाजु नस्य प्रश्‍न उपपन्नो भवतिः 
ज्यायसी चेत्कमेणस्ते मता बुद्धिजेनादेन । 
तत्किं कर्मणि घोरे माँ नियोजयसि केशव ॥--गीता 311 ह 

. कि च यदि बुद्धि कमंणोः सर्वेषां समुच्चय उक्तः स्यादर्जू नस्यापि स उक्त एवेति--गीता शांकर भाष्य 
2110 
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बताइये जिससे पित्त का शमन हो ।! यदि वह यह प्रश्‍न पूछता है तो निश्चित ही दोनों वस्तुओं में विरोध 
होगा। ठीक यही स्थिति अर्जुन के प्रश्‍न की भी है । यदि बुद्धि और कर्म दोनों का ही एक समान उपदेश 
गीताकार को अभीष्ट हो तो इनमें से किसी एक की ही उपयोगिता का प्रश्न कँसे सम्भव है ? किन्तु यदि 
प्रश्‍न किया गया है तो ज्ञान और कर्म का विरोध स्पष्ट ही परिलक्षित हो रहा है । 

यदि यह माना जाये कि भगशान्‌ ने ज्ञान कर्म-समन्वय का ही उपदेश दिया था किन्तु अर्जुन उसे न 
समझ सका । ऐसी स्थिति में भगवान्‌ का यह उत्तर उचित था कि मैने ज्ञान और कमं दोनों के समन्वय का 
उपदेश दिया है, फिर तुम्हें संशय क्यों हो रहा है ।* किंन्तु भगवान्‌ ने ऐसा उत्तर नहीं दिया । उन्होंने 

` समन्वय का निदेश नहीं किया अपितु उन्होंने तो दोनों के स्वतन्त्र महत्त्व पर प्रकाश डाला है । (द्वे निष्ठे मया 

प्रोक्ते) । 

इस प्रकार आचाय शंकर का यह सिद्धान्त पर्यवसित होता है कि गीता शास्त्र में श्रौत और स्मार्त 
कमो के साथ आत्मज्ञान का समुच्चय लेशमात्र भी प्रमाणित नहीं किया जा सकता ।१ 

कतिपय समालोचकों की धारणा है कि गीता में जनक आदि राजषियों के दृष्टान्त दिये गये हैं 
जिन्होने कर्मानुष्ठान से ही सिद्धि पायी थी । गीता भी इस तथ्य को स्वीकार करती है-- 

कर्मणेव हि संसिद्धिमास्थिता जनकादय: | 
लोक संग्रहमेवापि संपश्यन्‌ कतु महँसि ॥ 3120 

इससे सिद्ध होता है कि गीता को ज्ञान के साथ कर्म का समुच्चय मान्य है। 

आचाये शंकर को यह मत मान्य नहीं । उपर्युक्त श्लोक की व्याख्या में उनका कथन है कि जनक 
आदि को तत्त्व ज्ञान नहीं था । उन्होंने ईश्वरापंण-बुद्धि से किए गए कर्मों के द्वारा केवल चित्त की शद्धि 
प्राप्त को थी । कर्मानुष्ठान से उन्हें ज्ञान की प्राप्ति नहीं हुई थी । यदि वे जनकादि सम्यग्दर्शन से युक्‍त थे ज 
तो उन्होंने जो कर्म किये थे केवल लोक संग्रह के लिये किये । अतः कर्म का त्याग किये बिना ही सिद्धि को 
आप्त हुए । यदि वे अम्य ज्ञानी थे तब तो उन्होंने सत्त्व शुद्धि के द्वारा ज्ञान प्राप्त करके तदनन्तर सिद्धि 
को प्राप्त किया । 


प्रमाणित होता है कि कतृ त्व भानवा से रहित होकर ईश्वराप॑ण बुद्धि से कर्म करने से चित्त शुद्धि होती है । 
चित्त-शुद्धि से ज्ञान प्राप्ति में सहायता मिलती है । कंवल्य की प्राप्ति केवल तत्त्वज्ञान से होती है, ज्ञान कर्म 
समुच्चय से नहीं । यही गीता का निश्चित अर्थ हेत. | 


4. यदि ते प्राप्त सम्यग्दर्शनास्ततो लोक संग्रहाथें प्रारब्ध कमंत्वात्‌ कमणा सहैवासंन्यस्यैव कर्म संसि 
मास्थिता इत्यर्थः । अथाप्राप्त सम्यग्दर्शना जनकादयस्तदा कमंणा सत्त्व-शुद्धि साधनभूते क 
संसिद्धमास्थिता इति व्याख्येयः श्लोक:--गीता शांकर भाष्य 3120 Sd 


5. तस्माद्‌ गीता शास्त्रे केवलादेव तत्त्व चानान्मोक्ष प्राप्तिन कर्म समुच्चितादिति निश्चितोऽर्थः 
र ऽथः [00 
गीता शांकर भाष्य 2110 
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निष्कर्ष रूप में आचार्य शंकर के द्वारा स्वीकृत अद्वैतवाद के निखिल सिद्धान्त अविकल रूप में गीता 
में प्रतिपादित हैं । आत्मा निर्गुण और निविशेष है । ब्रह्म और आत्मा में लेशमात्र भी अन्तर नहीं है । जगत्‌ 
मिथ्या है। यह माया का परिणाम है । रामानुज़ के मतानुसार माया ब्रह्म की शक्ति है और यथार्थ है? 
किन्तु आचार्य शंकर की दृष्टि में माया शब्द मिथ्या अर्थ में प्रयुक्त हुआ है । उन्होंने उसे सर्वभूत मोहिनी 
कहा है ।* 

अन्य भाष्यकारों ने ज्ञान के साथ भक्ति को भी निःश्रेयस के लिए समान महत्त्वपूर्ण माना है ।* 
किन्तु आचार्य शंकर ज्ञान के साथ भक्ति का भी समन्वय नहीं करते । भक्ति से जहां वासुदेव पद की प्राप्ति 
कही गई है वहां भक्ति से ज्ञान लक्षण भक्ति का ही ग्रहण किया जाना चाहिये ऐसा उनका मत है । उपा- 
सना रूप भक्ति में भी चूंकि द्वैत भाव निहित है इसलिए वह परम पुरुषार्थ की प्राप्ति नहीं करा सकती । 
उपासना का आश्रय लेने वाला साधक क्षुद्र ब्रह्मवेत्ता होने के कारण कृपण दीन झौर क्षुद्र माना गया है ।* 

संक्षेप में इस महनीय गीता शास्त्र की आचार्य शंकरानुमोदित यही विशेषताएं हूँ जिस कारण यह 
तत्त्वान्वेषणपरायण निःश्रेयसाभिलाषी सुधीजनों के लिए सुतराम सेवनीय हो गया है । ओंशम्‌ 4 


चा है| [is कि "17६ 


1. मत्त्रोषधादिरेव च तत्र माया--गीता रामानुज 
2. मायामेतां सर्वेभूतमीहिनीं तरन्त्यति क्रामन्ति 
17114 


श्री शंकराचार्य और भारतीय धर्म-साधनाए 
डॉ० राममूर्ति त्रिपाठी 


लोकमान्य ने लिखा हे कि बुद्धि की चलनी में संसार को चाला जाय तो दो तरह की सत्ता स्पष्ट दिखाई 
पड़ती है - एक चिन्मय और दूसरी जड़, एक आत्मतत्व और दुसरा अनात्म। साधना की दृष्टि से अनात्म 
के चार पक्ष लिये जा सकते हैं--काम, प्राण, शुक्र और मन। मानव मात्र के चार पक्ष चंचल या अस्थिर हैं 
--फलतः अविश्रान्त हैं । इनसे अज्ञान-जन्य तादात्म्यवश आत्मा भी निरन्तर स्वरूप विस्मृति के कारण 
अविश्रान्ति का अनुभव करता रहता है। प्राणी के स्वभाव में नित्य, निरतिशय विश्रान्ति की अदम्य कामना 
है--पर अविद्या, अनादि अविद्या के प्रभाववश आत्मा इच्छा को प्राप्ति नहीं कर पाता, विपरीत इसके 
अनिष्ट को प्राप्ति करता रहता है । ऐसा क्यों ? कठोपनिषत्कार कहता है--पराचि खानि व्यतृणत स्वयम्भू 
स्मात्पराड्‌ पश्यतिनान्तरात्मन कश्चिद्धीरः प्रत्यगात्मानमेक्षदावृत्त चक्षुरमृतत्वामिच्छन्‌ । 

अर्थात, स्वयम्भू ने इन्द्रियों (ज्ञानसाधनों) को बहिमुँख बनाया है--इसीलिए वह बाहर देखती है न 


देखते हैं । इस प्रकार कर्म से संस्कार, संस्कार से प्रवृत्तिका कभी न टूटनेवाला चक्र चलता रहता है । 
त्रिगुणात्मक जड़ जगत के इस चक्र में अज्ञानतावश आत्मा आरोपित अविश्रान्ति का कष्ट जो उसे अनिष्ट है 


करनेवाला कहता है-- 
मनुष्याणां सहसेषु काश्चिद्यततति सिद्धये । 
यततामपि सिद्धानां काश्चिन्मां वेत्ति तत्त्वतः ॥ 
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स्मृति कर विश्रान्ति लाभ कर सकता है अर्जुन जैसा भगवदनुग्रह प्राप्त साधक कहता है-- 
चंचलं हि मनः कृष्ण प्रमाथि बलवद्‌ युद्धमृ । 
तस्याहं निग्रहं मन्य वायोखि सुदुष्करम्‌ ॥ 

हे कृष्ण, यह मन नितान्त अस्थिर है, बड़ा बलवान है--अपने अनात्मभोग पर ही दृढ़ रहता है 
मथ डालता है । जिस प्रकार वायु को बाँधकर स्थिर करना दुष्कर है-वैसे ही मन की बात है । अस्थिर 
मन है और उसके अस्थिर तथा अविश्रान्त होने से सभी अस्थिर और अविश्रान्त हैं--चाहे काय हो, शुक्र हो 
या प्राण । इन्हें कैसे स्थिर कर आत्मा की ओर उन्मुख किया जाय ? इनका स्थिर होना कर्मज संस्कार के 
ध्वस्त होने पर ही सम्भव है--इसका ध्वंस किस प्रकार हो ? कर्म का भोग, भोग का कमं--यह चक्र कँसे 
समाप्त हो ? 

साधकों ने इसके लिए एक-एक को पकड़कर शेष को विश्रान्त करना चाहा है--क्योंकि सभी 
परस्पर सम्बद्ध हैं--काय, शुक्र, प्राण एवं मन । रुचि भेद और संस्कार भेद से साधक मार्गभेद कर लेते हैं। 
भेद मार्ग या पद्धति में ही सम्भव है--गन्तव्य या नित्य, निरतिशय विश्रान्ति स्वरूप, स्वरूप विश्रान्ति में 
नहीं । कोणभेद से वहाँ भेद दिखायी पड़ता है तो वह आरोपित होता है--वास्तविक नहीं । वास्तव में यदि 
किसी कोण से न देखे--तो वह वागोचर है । अतः गन्तब्य में भेद नहीं होता--पद्धति में ही भेद होता है 
और साधकगण रुचिभेद से उसे ग्रहण करते हैं । 

एक वर्ग ऐसा है जो काय की अविश्रान्ति पर बल देता है अपना प्रस्थान बनाता है। एक बात 
अत्यन्त स्मरणीय है और वह यह कि हर साधक को अपनी तिष्ठा दूसरी ओर से हटाकर अपने मार्ग पर 
केन्द्रित करनी चाहिए | यदि वह अन्य मागं को छोटा कहता है या दोषदर्शन करता कराता है तो उसका 
मतलब यह नहीं है कि उससे दूसरे का मागे उसके लिए भी छोटा या दूषित हो जाता है । नहीं, बिल्कुल 
नहीं । प्रत्येक साधक का मार्ग उसके लिए उसके लिए सर्वोपरि है। उसका मनन भी निरन्तर दूसरों में प्रति- 
रूपता देखता हुआ अपने की पुष्टि में लगा रहे तभी उसकी निष्ठा और आस्था अडिग होगी--तभी 
उसकी साधना फलवती होगी । फलतः मैं जिस साधनामागं को बात जिसके पक्ष मे कछंगा-सम्भव है 
दूसरों में दोषदर्शन का भी प्रसंग आ जाय । इस बात से पाठकों को आगाह करना भी आवश्यक है । 

सम्प्रति; काय साधना से आरम्भ करनेवालों का पक्ष प्रक्रान्त है। हर साधना या आचार के पीछे - 
उसके विचार होते हैं--जो उसे हस्तावलम्ब प्रदान करते हैं । इत लोगों (नाथपन्थियों) में यह विचार 
प्रचलित है कि अनात्म संसार, त्रिगुणात्मक जगत्‌ स्वरूपतः मिथ्या नहीं है--इसका अन्यथा प्रतिभास हमारे 
अज्ञान के कारण है--दृष्टिदोष के कारण है। यदि यह दृष्टिदोष हट जाय तो दृश्य जगत्‌ जड़ नहीं, चिन्मय 
प्रतीत होगा--चिद्‌ विलास प्रतीत होगा-चित्‌ का ही स्फार या परिणाम प्रतीत होगा--तत्त्वतः चित्रूपी 
मिट्टी का रूपान्तर जान पड़ेगा । जिस प्रकार विज्ञान मानता है कि 'मास' 'एनर्जी' का रूपान्तर है वैसे ही 
ये भी मानते हैं कि जागतिक पदार्थ शक्तिव्यूह ही है--शक्ति का रूपान्तर ही है । अन्तर इतना ही है कि 
बिज्ञान अभी उसके जड़ रूप तक ही जान पाया है--नाथ परम्परा उसके भी मूल चिन्मय शक्ति को जानती 
है--यह स्पन्दात्मा शक्ति जगत्‌ है--जो पिण्ड रूप में परिणत है-यहू पिण्ड निराकार से साकार तक 
षड्‌विध है--जिसकी चर्चा आगे की जायेगी । स्पन्दात्मा शक्ति है तो निःस्पन्द की भी सत्ता माननी ही 
पड़ेगी । मूल सत्ता के ये दोनों पक्ष हैं--पर उसे तत्त्वतः दो नहीं कहा जा सकता-चन्ट्र ओर चन्द्रिका की 
भाँति है । नाथ लोग स्पन्दात्मक पक्ष को 'शक्ति' और निःस्पन्दात्मक पक्ष को 'शिव' कहते हैं--पर तत्त्वतः 
दोनों में कोई अन्तर नहीं है । y FR अल 
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शिवस्याभ्यन्तरे शक्ति: शक्तेरभ्यन्तरे शिवः । 
अन्तरं नैव पश्यामि चन्द्र चन्द्रिकयोरिव। तीनही 
दोनों में अनुस्यूत हैं--पर उनमें वैत” नहीं है-इसीलिए द्वैत-सापेक्ष होने से उसे “अद्वैत” भी नह 
कह सकते--वह समरस तत्त्व है। इसीलिए उनके यहाँ कहा गया हे -- 
वतं वाद्वेत रूपं द्वयत उत परं योगिनां शंकरं वा । 
नाथयोगियों का शंकर न द्वेतमय है न अद्वैतमय--वह इन दोनों के अतीत हैं--दो का नित्य समरस 
रूप है--शक्ति के परिणामभूत सस्पन्द पिण्ड और निःस्पन्द परमपद- -दोनों का समभावापन्न रूप है । नाथ 
के कोण से गन्तव्य का यही रूप कहा-सुना जाता है । इसे वे लोग 'पिण्डपदसामरस्य' की भी संज्ञा देकर 
अपनी पहचान अलग बना लेते हैं। इनकी साधना इसी गन्तव्य या साध्य की उपलब्धि के लिए है-यही 
सामरस्य चरम विश्रान्ति है । 
इस सन्दर्भ में एक बात और भी स्मरणीय है और वह यह कि कायसाधना या पिण्डसाधना का अर्थ 
यह्‌ नहीं है कि शुक्र, प्राण तथा मन को असंयत रहने दिया जाय--नहीं, संयम तो उन पर भी रखना होगा 
पर प्राधान्य पिन्डसाधना पर केन्द्रित होगा । जिस पिण्ड साधना की बात की जा रही है--उसे समग्रतः 
जानकर ही किया जाना चाहिए । अज्ञानपुवेक की गयी साधना बलवती नहीं होती--अतः 'पिण्ड' से क्या 
अभिप्राय है--नाथों का, यह जानना होगा । विश्व के सम्बन्ध में ऊपर जो पक्ष दार्शनिक दृष्टि से रखा गया 
है--उससे स्पष्ट है कि जो लोग जड़ तथा चेतन का अत्यान्तिक विरोध मानते हें वे भ्रान्त हैं । नाथ दृष्टि 
से वे भ्रान्त हैं। कारण, यहाँ चिन्मयी शक्ति ही जड़वत होकर प्रसुप्त हो जाती है-ब्रह्माण्ड में भी और 
उसकी प्रकृति पिण्ड में भी ब्रह्माण्ड की भांति पिण्ड में भी चेतन और पिण्ड (शरीर) का भेद तब तक नहीं 
मिटता जब तक पिण्डपद समरसीकरण नहीं होता । नाथयोगी जिस कर्म कोशल से पिण्ड का चिन्मयीकरण 
कर परमपद से समरमीकरण करते हें उसे ही “नाथ योग' कहा जाता है । इस मान्यता के आलोक में ही 
इनकी पिण्डसाधना समझी जा सकती है। 
नाथसिद्ध मानते हैं कि मुक्ति पुर्ण मुक्ति ज्ञान से ही नहीं होती--प्रारव्ध तब भी शेष रह जाता है । 
हम लोग कर्म को अनादि मानते हैं--उसको जो अश फल--जाति, आयु और भोग--भोग के लिए आरब्ध 
ही जाता है--वह प्रारब्ध है और जो बचा रहता है-वह अनारब्ध या संचित हैं । क्रियमाण आरब्ध या 
प्रारब्ध का परिणाम है । इस प्रकार कर्म के तीन रूप हुए आरब्ध या भारब्ध तथा अनारब्ध या संचित । 


ज्ञानाग्निः सर्वकर्माणि भस्मसात्‌ कुरुतेर्जुन । 
यहाँ सर्वे कर्म से अभिप्राय 'संचित' कर्म से ही है । कारण, आप्त प्रमाण क हेता है--नामुक्तं क्षीयते 
कर्मे--कमे अर्थात प्रारब्ध बिना भोग के क्षीण नहीं होता । सामान्यतः विधि भी है-- CRE 
प्रारब्धं न परिशोधयेत्‌ 
प्रारब्ध का परिशोधन नहीं करना चाहिए । नाथसिद्धपूर्ण मुक्ति के लिए 
ए प्रारब्ध का परिशो = 
श्यक मानते हैं । प्रारब्ध जथ के लिए खड्ग भी चाहिए और बल भी । निर्बल या बलहीन यकत ककी दी 
मिल भी जाय--तो विजय हासिल नहीं कर "कता । यहाँ ज्ञान खड्ग है भोर योग बल । दोनों से पूर्ण 
विश्रान्ति रूप पिण्डपद समरसीकरण संगत है - यही मुक्ति है । 
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सहजावस्था की उपलब्धि से पूर्व जो कुछ भी है--असहज है--इसीलिए अ-विश्रान्ति है । इस आवरण को 
भिन्न-भिन्न धाराओं में भिन्न-भिन्न नाम दिये गये हैं। एक जगह हम उसे अन्नमय, प्राणमय, मनोमय, 
विज्ञानमय और आनन्दमय कोश कहते हैं और अन्यत्र इडा पिंगला, सुषुम्णा, वच्त्रा, चित्रा और ब्रह्मताड़ी 
कहते हैं । सहजावस्था के इन आवरणों में--अविश्वान्ति या विकल्प व्याप्त है। इस विकल्प के रूप इन 
आवरणों में--बदलते रहते हैं । स्थूल शरीर की इड़ा-पिंगला नाढ़ियों में वायु, प्राण-अपान के हृनद में प्रवा- 
हित है--जो अविश्रान्त है । प्राणसाधना से जब प्राण-अपान अपना वक्रभाव त्यागकर ऋजुभाव में आ जाते 
हैं । तब सुषुम्णा का मागं खुल जाता है और वही सूक्ष्म वायु का ऊर्ध्वगति तथा अधोगति के रूप में संचार 
होने लगता है। इस अभ्यास के प्रगाढ और परिपक्व होने पर मनोराज्य का पता चलता है और प्राणनक्रिया 
मनःक्रिया के रूप में बदल जाती है है । वज्रा में संकल्प-विकल्प के रूप में वही न्द्र आरम्भ हो जाता है। 
इस साधना के प्रगाढ़ होते पर अर्थात विकल्प बुद्धि के शान्त होने पर--विज्ञानमय कोश का पता चलता है 
__चित्रा नाड़ी में प्रवेश होता है--वहाँ संकल्प का आविर्भाव और तिरोभाव चलता है। धीरे-धीरे जब 
संकल्प का भी तिरोभाव होने लगता है--तब आनन्दमय कोश या ब्रह्म नाड़ी का. पता चलता हे-र्‍वहाँ 
निविकल्प अवस्था का उदय होता है । यहाँ भी अविश्रान्ति ही रहती है । इसके बाद सहजावस्था आती है--- 
जो सद्गुरु की कृपा के बिना असम्भव है । कहा गया है 
दुर्लभा सहजावस्था सद्गुरोः करुणां बिना । 
यही विश्रान्ति दशा है--यहाँ सारे ढ्ंद्व परिसभास हो जाता है । $ 
इस सिद्ध के लिए नाथ योगी प्राणोपासना करते हैं--आणसाधना का मार्ग अपनाते हैं । जिसकी 
चर्चा ऊपर की जा चुकी है । प्राण-अपान का समीकरण । इसे ही हठयोग कहा गया है। हठयोग को एक 
क्रिया मार्कण्डेय मुनि द्वारा प्रतित थी-ताथसिद्ध गोरक्षनाथ ने उसमें कुछ और परिष्कार किया । हठयोग ‘EE 
“ह' और 'ठ' का योग है--ह का अर्थ देहस्थित सूर्य' हे और 'ठ' का चन्द । इस दोनों की समीकरण से 2: 
शरीर या काय के सब प्रकार के दोष नष्ट हो जाते हैं । दोनों के नष्ट: हो जाने से दोषजनित जडता भी 
नष्ट हो जाती हैं । हठयोग से कायसिद्ध होती हे और तब जीवभाव समाप्त हो जाता है--जीवात्मा और So Ce 
परमात्मा का एकान्म्य हो जाता है--इसे ही राजयोग की परिणति माना जाता है । हठयोग राजयोग के 
बिना पूरा नहीं होता । हठयोग राजयोग की सीढ़ी है--कहा गया है चर 
हठं विना राजयोगो राजयोगं बिना हठ: । 
न सिद्धयति ततो युग्मभानिष्पत्तिः सम्यसत्‌ ॥ ` 
अर्थात्‌ हठयोग के बिना राजयोग ओर राजयोग के बिना हटयोग अधूरा है 
वस्था न मिल जाय--तब तक सद्गुरु के निदेशन में दोनों का साथ-साथ अभ्यास 
हकार और ठकार के योग को हठयोग कहते हैँ--उसी प्रकार रजस्‌ ओर रेतस्‌' 
हैं । हठयोग से पिण्डसिद्धि या कायसिद्धि ओर कायसिद्धि से राजयोग द्वाः 
से समाहित होने पर निरुत्थानः दशा में जीवात्मा, परमात्मा पिण्ड पद क! 
लय हो जाता है, वागु स्थिर हो जाती है-बिन्ढु भी स्थिर हो जाता है। ३ 
मनः स्थैयें स्थिरो वायुः ततो बिन्दुः स्थिरो भवेत्‌ । | 
बिन्दुस्थैर्यात्‌ सदा सत्त्वं जायते | 
हाँ, तो राजयोग शब्द का अथे निरूपण किया 
की बात कही गयी है--वहाँ एकमात्र 


\ फलतः 
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चन्द्रमण्डल में बिन्दु या रेतुस्‌ स्वरुप शिवतत्त्व विराजमान है । इस प्रकार ब्रह्मपथ के दो शिराओं पर नित्य- 
मिलित दोनों तत्त्व कृत्रिम रूप से पृथक्‌-पृथक्‌ अवस्थित जान पड़ते हैं। इन्ही रजस्‌ और रेतस्‌ का योग 
राजयोग है । इन्ही सब बातों को ध्यान में रखकर नाथयोग का महायोग कहा गया है और फिर-- 
एक एव चतुर्द्ाऽयं महायोगोऽमिधीयते । 
यह एक ही अखण्ड महायोग चार रूपों में विभक्त माना जाता है--मन्त्रयोग, हठयोग, लययोग, 
भोर राजयोग | मन्त्र योग में मन्त्र का जय और लययोग में चित्त का निरोध आता है। हठयोग के बीस 
अंग हे--यम, नियम, आसन; प्राणायाम, प्रत्याहार, धारणा; ध्यान और समाधि--अरेठ तथा महामुद्रा, 
महाबन्ध, महावेध, खेचरी, जालन्धर, उड्डीयान, मूलबन्ध, नादानुसन्धान, सिद्धान्त, श्रवण, वज्रोली, 
अमरोली ओर सहजोली-बारह। इस हठयोग के अभ्यास से ही राजयोग में प्रवेश होता है । मनुष्य के देह 
में प्राणशक्ति शवासःप्रश्वास के रूप में क्रीड़ा करती है । योगियों का कहना है कि वह प्राणशक्ति बाहर 
निकलते समय श्वास में 'हम्‌' (हं) ध्वनि होती है और भीतर जाते समय प्रश्‍वास में 'सः” । गुरुकृपा से 
योगलाभ होने से-अर्थात्‌ उनके मुख से उच्चारित दीक्षा के महात्म्य से यही जय सुषुम्णा मागं में विपरीत 
हो जाता है-सो हम- बन जाता है--निष्प्रयास होने लगता है-यही अजपा जाप भी है क्योंकि इसके 
गान से त्राण होता है । जिसके गान से त्राण होता है--वही गायत्री है । 
ऊपर कहा गया है कि नाथों की असाधारण साधना काय-साधना है--पिण्ड की स्थिरीकरण है। 
शुक्र स्वयं अस्थिर है--अतः उससे उत्पन्न शरीर भी अस्थिर है-अतः प्राणसाधना द्वारा चिदाग्नि का 
जागरण कर इस सप्तधातुमय देह को दग्ध कर सिद्ध देह का आविर्भाव करना पड़ ता है । इसकी सिद्धि होने 
पर अपने देह में छह चक्र, सोलह आधार, तीन लक्ष्य और पाँच आकाशों का पता लगता है--जब तक 
इनका पता न लगे-तब सिद्धि नहीं समझनी चाहिए । हठ्योगी और राजयोगी सभी मानते हैँ कि गुरु 
निदिष्ट क्रिया से ही यह सम्भव है । षटचक्र तो स्पष्ट ही हैं--मूलाधार, स्वाधिष्ठान, मणिपुर, अनाहत, 
विशुद्ध और आज्ञा । स्वरूप शक्ति अधोमुखी होकर अपने ही भीतर चन्द्रजाल का उद्मत करती हुई बद्ध 
होती है और अन्ततः जड़वत प्रसुप्त हो जाती है। ब्रह्माण्ड में वह शेषनाग और पिण्ड में कुण्डलित होने के 
कारण कुण्डलिनी कही जाती है । तीन लक्ष्य हैं--अन्तलंक्ष्य, बहिलक्ष्य तथा मध्यलक्ष्य । कहीं-कहीं अन्तर 
और बाह्य दो ही लक्ष्य कहे गये हैं । अन्तलंक्ष्य सुषुम्णा के अन्तर्गत कुण्डलिनी मध्य स्मिति आकाश का 
साक्षात्कार है। नासिकाग्र में चार अंगुल से बारह अगुल तक प्रधानतः नील और पीत वर्ण वाले आकाश 
का दशन बहिलेक्ष्य है । मध्यलक्ष्य है निकटवर्ती अन्तरिक्ष में सूर्य, चन्द्र और बहू निज्वाला का दर्शन । 
मध्यलक्ष्य में ही अभ्यासवश क्रमश: आकाश, पराकाश, महाकाश, तत्त्वाकाश और सूर्याकाश--ये पंचव्योम 
या पांच आकाश दृष्टिगोचर होते हैं । जहाँ तक षोडश आधार का सम्बन्ध हे--उनका विवरण इस 
है--(1) पादांगुष्ठाधार (2) मुलाधार (3) गूढ़ाधार (4) भेढ़ाधार (अण्डकोष) (5) उड़ हे जम 
(6) नाभ्याधार (7) हृदयाधार (8 ) कण्ठाधार (9) घण्टिकाधार (10) ताल्वाधार (11 रि य 
(12) भूमध्याधार (13) नासाधार (14) ललाटाधार (15) ब्रह्मरन्घाधार । अन्तलेक्ष्य में i ना 
का ध्यान होता है--उस सन्दर्भ में भ्रमरगुहा की बात भी आयी हे । क 
पर वह सबकुछ सन्मार्ग निर्देशक सद्गुरु की कृपा > वक 
स य ह है। यही सन्मार्ग योगमार्ग = 
अत सम्यक्‌ सन्मार्गदर्शन शीलो भवति, सन्मागश्च योगमार्ग: । 
तदितरस्तु पाखण्डमार्ग: ॥ (पृष्ठ 91) 
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सारी आध्यात्मिक साधनाएं किसी-त-किसी नाम रूप से अनादिकाल से परम्परा में मौजूद हैं। ऊर्ध्वरेतस्‌ 
संज्ञा कितनी प्राचीन है ? बिन्दु सिद्धि उध्वं रेतस्‌ होने में ही है। इस धारा का विशेष प्रकाश बौद्धसिद्धों में 
हुआ । ऊपर कहा जा चुका है कि स्वरूप विश्रान्ति हमारा जक्ष है-पर तदर्थं अशुद्ध काय, प्राण, शुक्र तथा 
मन की शुद्धि है । अशुद्धि अर्थात्‌ विश्रान्ति । जि प्रकार नाथसिद्धों ते परम्परा में विद्यमान प्राणयानसमी- 
करण द्वारा कामशुद्धि की धारा का प्रतिष्ठापन किया- उसी प्रकार तान्त्रिक बौद्धसिद्धों ने बिन्दु साधना का 
मार्ग ग्रहण किया और उसकी असिधार परम्परा उजागर को । 


विश्रान्ति अनिष्ट की निवृत्ति से होती है और इष्ट की प्राप्ति से। पहला अभावात्मक है और 
दूसरा भावात्मक । वात यह है कि बोद्धो में साध्य के सम्बन्ध में आरम्भ से ही दो तरह के पक्ष प्रचलित हैं 
एक है--वासनादमन और दूसरा है-वासनाशोधन का। पहला दुःख के--अविश्रान्तिजनित दुःख से 
छुटकारा पाने के लिए उसके निमित्त विषयासक्ति का उच्छेद करना चाहता है । जब तक विषयों के प्रति 
आसक्ति रहेगी--काय, प्राण, मन, शुक्र--सभी अविश्रान्ति का अनुभव करेंगे--अतः उसका विनाश या 
समुच्छेद ही आवश्यक है । उनका खयाल है कि आत्मा नाम की कोई स्थिर सत्ता नहीं है--शेष जो कुछ है 
वह क्षणिक फलतः निरन्वय विनाशशील है । चेतना के नाम पर चित्त है जो विषय वासना के कारण वृत्ति- 
मान रहता है। दीपक के दृष्टान्त से अपनी बात स्पष्ट करते हुए उनका कहना है किं चित्त दीप की तरह है 
उसकी वृत्ति दीपशिखा है और तेल के स्थान पर विषयासक्ति है । शील से समाधि ओर समाधि से प्रज्ञा 
का उदय होता है और प्रज्ञा से चित्त दीप की ज्वाला शान्त हो जाती है। जन्म-मृत्यु का चक्र समाप्त हो 
जाता है । 

दूसरा आदर्श है--पहले की तरह वासना दमन का नहीं--वासनाशोधन का । पहला मानता है कि 
वासना मलिन ही होती है--अतः उनका क्षय ही काम्य है-दूसरी धारा शोधनवश उसकी शुद्धि का पक्षधर 
है--अतः वह शुद्ध वासना मानती है । इससे देहशुद्धि भी होती है जिससे लोककल्याण किया जाता है । शरीर 
की भूख मलिन वासना के कारण है पर शरीर की सवेथा उपेक्षा कर लोकहित सम्पादन शुद्ध वासनावश है। 
लोकहित में जब लोकहित की भी वासना शान्त हो जाती है---तब उसका भी क्षय हो जाता है ओर पूर्णता 
का लाभ हो जाता है। इस पूर्ण लाभ को ही बुद्धत्व लाभ कहा जाता है। पहला आदश हीनयान का है और 
दूसरा महायान का । विद्वानों को धारणा है कि हीनयान में भी महायान के बीज निहित थे-जो अनुकूल 
समय पाकर बाद में अ कुरित हुए । श्रावक यान या हीन यान में व्यक्ति मुक्तिकामिना थी जबकि महायान 
में समष्टि मुक्तिकामिता थी । मध्यवर्ती है--प्रत्येक बुद्धियान--इनका भी लक्ष्य दुःखनाश तथा व्यक्तिगत 
बुद्धत्व की उपलब्धि थी- अर्थात्‌ स्वयं बुद्धत्व लाभ करके ओरों के भी दुःखनाश में सहायता करना । बुद्धत्व 
लाभ उसी को होता है जिसमें पराथेवासना होती है---श्रावकयात में परार्थवासता नहीं होती- अतः वहाँ 
बुद्धत्व लाभ नहीं होता, केवल मलिनवासनाजनित क्लेश का क्षय हो जाता है--निर्वाण प्राप्त हो जाता है । 
परार्थपासना जिसमें होती है वह बोधिसत्व कहा जाता है । बोधिसत्व का अर्थ है--“बोधो सत्वमभिप्रायो 
यस्य सः बोधिसत्वः”- अर्थात्‌ बोधि या बुद्धत्व की उपलब्धि जिसका लक्ष्य है-वह बोधिसत्व कहा जाता 
है। बोधि सत्त्व की दशा अज्ञान की ही दशा है--पर यह अज्ञान क्लिष्ट नहीं, अक्लिष्ट है । बोधिसत्व की 
दस भूमियां मानी गई हैं । भूमिप्रविष्ट प्रज्ञा का विनाश होते-होते इस अक्लिष्ट अज्ञान की भी निवृत्ति हो जाती 
है । तब बोधिसत्व बुद्धत्व की उपलब्धि करते हैं--यही अद्वय दशा है । हीनयानियों के यहां मुद्गल नैरात्म्य. 
का बोध हो जाता है--पर धमं तैरात्म्य शेष रह जाता है -इसीलिए वहां तबभी दवैत रह जाता है-अक्लिष्ट' 
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अज्ञान की निवृत्ति होने पर--द्वंत की पूर्ण निवृत्ति होती है | तव नैरात्म्य दृष्टि से कक और ज्ञेय का 
समरसी भाव हो जाता है । हीनयानियों की श्रुत चिन्ता भावनामयी प्रज्ञा से महाया की भूमि प्रविष्ट 
प्रज्ञा में अन्तर है । जिस प्रकार पातंजल दर्शन में विवेक ज्ञान या विवेकख्याति और र विवेकनज्ञान _(अनौप 
देशिक प्रातिभ ज्ञान) है--पहले से मात्र कैवल्य और दूसरे से ईश्वरत्व का लाभ होता है--वैसा ही भेद यहां 
भी समझना चाहिए । जेन साधनों में भी यह भेद है -वहां केवल ज्ञान सबको हो सकता है -पर तीर्थकर 
सब नहीं हो सकते । इनके यहां भी विकास की चौदह भूमियां हैं जिन्हें चतुर्दश गुणस्थान कहा जाता है। 
त्रयोदश गुणस्थान पर तीर्थकरत्व का प्राकट्य होता है परन्तु सिद्ध अवस्था का उदय चतुर्दश भूमि पर होता 
है । शेवशाधकों में भी अद्धाध्वा से श्रद्धाध्वा में उत्थानक्रम और अधिकार वासना तथा योगवासना की 
निवृत्ति से शिवत्व का लाभ होता है । 

न महायान पथ हीनयान की अपेक्षा व्यापक है--करुणा के कारण हृदय का जो विकास वहां है-- 
वह यहां नहीं है । महायान पथ में दो नय हैं--पारिमितानय और मंत्रनय । यद्यपि लक्ष्य दोनों का एक है— 
तथापि अनेक कारणों से दोनों में अन्तर है-पद्धति भेद हैं । मंत्रनय है अत्यन्त प्राचीन, पर नितान्त दुष्कर 
होने के कारण सर्वसाधरण के लिये अप्रकाश्य था । उसमें बड़ी शक्ति है--अतः उसके दुरुपयोग की सम्भावना 
थी--फलतः वह गोपनीय था । 

महायान के बाद तृतीय धर्म चक्र पवर्तन में वज़्यान आया । मंत्रनय इसी यान का नय है । सहजयान 
में मंत्र पर बल नहीं है । वज्ञयान और कालचत्रयान में मंत्र का ही प्राधान्य है । असल में हीनयान संकीर्णं 
यान है-महायान अनेकजन्म साध्य है-अतः एक ही जन्म में व्यापक साध्य की सिद्धि के लिये तृतीय धर्म 
चक्र प्रवतेन हुआ । यह शा्-कट है--इसीलिए खतरनाक है। यह तांत्रिक मार्ग हे--बिन्दुसाधना इसी की 
साधना है । 
यह तो ऊपर कहा ही जा चुका है कि तृतीय धर्म चक्र प्रवर्तन के इस तांत्रिक वौद्धयान की साधना 
बिन्दु साधना है । तत्रं में यह बिन्दु शब्द विभिन्न अर्था में प्रयुक्त मिलता है--प्रस्तुत सन्दर्भ में वह चित्र 
कप का संवृत रूप, अन्नमयकोष का सार शुक है। वास्तव में बद्ध जीवात्माओं के--मन, प्राण एवं शुक्र-- 
तीनों ही अनादिकाल से र विषय-वासना के कारण निरन्तर अस्थिर होते हैं और तीनों ही परस्पर इस 
शकार सम्बद्ध हैं कि इनमें से किसी एक के स्थिर होने से शेष दो लगभग निष्प्रयास स्थिर हो जाते हैं । प्राण 
र i 5 कहा जाता है साधकगण इसीलिए इनमें से किसी एक के स्थिरीकरण पर बल 
हे माहउ की प्रधानतया साधना करते हैं। तांवित और वौद्धि चित्त को संवृत्त चित्त रुप शुक्र के स्थिरी- 
करण झारा 'बोधीचित्त' रूप (पारमाधिक स्थिति में) प्रतिष्ठपित करता है । चित्त का ही सांवृतिक रूप 
शुक्र है और पारमाथिक रूप 'बोधिचित्त' । यह बोधिचित्त द्वयात्मक अद्वय रूप है। उदी र 
है--“शूव्यता करुणा भिन्न बोधि चित्तं तदुच्यते--चित्त को बोधिचित्त के रूप में परिणत करना ही 
महाराग, महासुख, तिरावरण प्रकाश, अनुत्तर बोधि या बुद्धत्व कहा गया हैं । 


के ऊद्धंवी करण की हठ्योगियों में एक वज्जोली नामक प्रक्रिया भी प्रसिद्ध है--जिसके द्वारा क्रमशः शुक्र का 
ऊद्धर्वीकरण होता है । चौदह अंगुल की एक शीशे की इतनी सुराखदार तली बनती है जो लिंग के छिद्र 
द्वारा धीरे-धीरे भीतर तक प्रविष्ठ की जाती है और इस मागं से क्रमश: पानी तेल, पारा आदि के ऊपर 
खींचने का प्रयास किया व हे- अन्ततः संक्षुब्ध शुक्र को भी ऊपर खींचा नला है i यह प्रकिया कृच्छ 
साधना रूप है। नाथयोग में बिन्दु के ऊध्वीकरण को 'कालारिनिरुद्रीकरण' योग कहा जाता है । हठयोग में ` 
प्राण के शुद्धीकरण से-स्वायतीकरण से--बिन्दु में स्थिरता आती है । वैष्णवों में विशेषकर सहजिया तथा 


५-0 (1.00. Tot SS ` 
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गौड़ी--सम्प्रदाय में भी बिन्दुशोधन, बिन्दु स्थिरीकरण तथा उसके उर्ध्वीकरण पर जोर दिया गया है । 
वस्तुतः द्वयात्मकअद्वय क्रीड़ा के लिए अपने आपको परस्पर दो विपरीत धाराओं में प्रपंचात्म परिणति के 
निमित्त विभवत कर लेता है । वे ही दोनों तत्व एक दूसरे से पुनः समरस होने के लिए तरसते ओर तड़पते 
रहते हैँ--दोनों का मिलन महामिलन कहा जाता है । एतदर्थे स्थूल प्रवृत्ति के आलम्बन से भाव द्वारा चित्त 
होकर समरस स्थिति प्राप्त करना ही परम लक्ष्य की प्राप्ति है । कौल भी विन्दुसाधन को इसी प्रक्रिया का 
सहारा लेते हैं । कौलों की यह चर्चा भोग अथवा वासना मूलक नहीं, योग मूलक है । 

एक तरफ यह भी सत्य है कि इन्द्रियां विषयभोग से तृप्त न होकर और भी अतृप्त होती रहती हैं -- 
अर्थात्‌ इस रास्ते मनुष्य की चिर अभीष्ट विश्रान्ति मिल नहीं सकती । यही कारण है कि पातंजल योग में 
स्वयं द्वारा वासना के शमन की वात की गई है लेकिन एक मनोवैज्ञानिक सत्य यह भी है कि जिसको हम होने 
या करने से रोकते हैं वह मन में एक सुप्त संस्कार डाल देता है जो कालान्तर में निमित्त पाकर पुनः पनप 
उठता है । तांत्रिक साधना इस मर्म को समझती है---अतः कहती है--- 

यत्र यत्र मनो गच्छेत्‌ तत्र तत्र शिवः स्वयम्‌ । 
चलित्वा यास्यति कुत्र सवे शिवमयं जगत्‌ ॥ 

फलतः तांत्रिकों ने कृच्छ साधना की जगह सहज साधना निकाली । हुठयोगीयों की प्रक्रिया-वस्त्रोली- 
बैज्ञानिक होने पर भी मनोवैज्ञानिक नहीं है । यह सही है कि प्राणायाम द्वारा शुक्र का अधोगामी वेग क्षण 
भर को रुक सकता है--पर इससे मन का चांचल्य कंसे जा सकता है? मनोवेग बड़ा प्रबल होता है इसे 
कौल और बौद्धयोगी समझते हैं । अतः प्राणायाम का महत्व समझते हुए भी इनका ध्यान मन की शक्ति की 
तरफ गया । उन लोगों ने वेगवती जलधारा में निष्प्रयास एवं सहज ही विपरीत चलने वाली मछली को गति 
देखी थी । जिस प्रकार मछली जल की गति देखकर उसँकी प्रकृति को आत्मसात कर उसमें रहकर भी उस 
पर विजय प्राप्त कर लेती है और सहज ही विपरीत भति करती है । उसी प्रकार इन साधकों की भी धारणा 
थी कि विषय प्रवाह में रहकर भी सहज ही विपरीत गमन हो सकता है । ऐन्द्रिक स्तर पर जीकर भी इनकी 
विजय विद्या सीखी जा सकती है । इसलिए इन लोगों ने भोग से योग की प्रणाली अपनाई । 

कौलों ने बिन्दुसिद्धि की परमावस्था को अनुत्तर कहा है । इस मन में बिन्दु सिद्धि को अनन्त प्रक्रिया 
है-बिन्दुसाधना के समय साधक चित्त और प्राण को एकाग्रह करके कंछ भुमि के संकोच विकास के क्रम से 
शक्ति के उन्मेष को सावधानीपूर्वक करे-यह क्रिया तब तक करता रहे--जब तक शक्ति का उदु्ध्वीकरण 
न हो । यह वैंदवी शक्ति कंछ भूमि से द्वादशांत पर्यन्त प्रसारित होती है और पुनः आवृत्ति पूर्ण करती हुई 
मूलाधार तक सिंचन करती है । इस प्रकार सिद्धावस्था प्राप्त होती है । 

जहाँ तक बौद्धतांत्रिकों का सम्बन्ध है उनके हिसाब से भी स्वरूपगत द्वयात्मकता ही परस्पर विरोधी 
प्रवाहो में प्रपंचात्मक आकार ग्रहण कर गई है। इन्हीं (दो) के प्रतीक रूप में इडा, पिंगल, आलिकालि, धवन- 
चमन, ललना-रसना, बोल-कक्कोल, शून्यता-करुणा, प्रज्ञाउपाय, कमल-कुशिल आदि संज्ञाओं का प्रयोग किया 
गया है । शरीर के भीतर का यह विरुद्ध प्रवाह इडा एवं पिंगला के मध्य परस्पर विरोधी दिशा में प्रवाहित 
प्राण एवं अपान की धाराएं हैं तांत्रिकों की तो यह्‌ धारणा है कि वाम नाड़ियों में रक्‍त का सम्बन्ध है और 
दक्षिण में शुक्र का । वायु ही चित्त को चंचल कर विषय की ओर प्रवृत्त करता है । यदि रक्‍तवाही, वायु वा 
ही, और शुक्रवाही नाड़ियों को मर्माहत कर दिया जाए तो इनका आवागवमन अवरुद्ध हो जाए - इस 
उद्देश्य की सिद्धि के लिये प्रज्ञोपाय योग किया जा सकता है । परस्पर विरुद्ध नाडियो में शवास-प्रश्‍वास के 
चलने विकल्पों का अनियंत्रित प्रवाही चलता है । 

जननेन्द्रिय में तीन नाड़ियां मिलती हैं-इनमें से ललना और रसना अधोवतिनी हैं और अवधूती 
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वतिनी । इन तीनों के केलो में बोधिचित्त है जो संवृत दशा में शुक्र के रूप में पड़ा हुआ है । वास्तव 
में शरीर के कामोद्रेक से उत्पन्न होने वाली उष्णता के कारण विन्दुपात होता है । यहं उष्णता शरीर स्थित 
शुक्र को वीर्यवाही नाड़ी तक ले जाती है । नाभि के नीचे आते ही वह शुक्र बनता हे और एतदर्थ साधक 
गुरु के निर्देश से महामुद्रा या प्रज्ञा (नारी) की अपेक्षा करता है । यही प्रज्ञोपाय समायोग से उत्पन्न बिन्दु 
क्षोम है--बोधिचित्त का उद्भव है--कुंडलिती जागरण है--चिदग्नि कन प्रज्वलन है । उद्बुद्ध या क्षुब्ध 
बिन्दु उत्तेजित होकर कहीं वज्रमणि में स्खलित न हो जाये--फलतः उसे निर्माण चक्र में धारण करना 
पड़ता है । पर यह निरोध कृत्रिमनिरोध है । यहां के शुक्र में पंचतत्वात्मकता होने से गुरुता रहती है और 
उसके रहने से स्खलन सम्भव है । 
बिन्दु के उध्वं संचार के लिए अवधूतिका का खुलना आवश्यक है और यह कार्य प्रज्ञोयाम समायोग 
से सम्भव है । ललना और रसना के नियंत्रण से प्राणायाम द्वारा श्वास-प्रश्वास का नियंत्रण हो जाता है-- 
मध्यमार्ग या अवधूति खुल जाती है । पर अवधूतिका नाभि, हृदय, कंठ एवं सहस्रार में प्रवाहित रहती है । 
इनमें शक्ति स्तर के निरुपक चार चक्र हैं-निर्माण-चक्र, काम-चक्र, सम्भोग एवं उष्णीष चक्र । इनमें क्रमशः 
64,32,16 एवं 6 पंखुरियां हैं । क्षुब्ध बिन्दु इन्हीं चक्रों में क्रमश: प्रवाहित होता हुआ उष्णीष तक 
पहुंचता है। 
क्षुब्ध बिन्दु का स्थिरीकर और ऊधध्वंसंचार-बैसी क्रियाओं में शुक्रगत पार्थिवांश और जलीय अंश जब 
कम हो जाता है-तभी स्थिरीकरण सम्भव है । कामाग्नि की उष्णता से उक्त दोनों अंश सुख जाते हैं और 
वायु उसे स्थिर रखती है। प्रारम्भ में अग्नि और जल की क्रीड़ा चलती रहती है । जब तक इस कामाग्नि 
का ठीक-ठीक उपयोग करने नहीं आ जाता है-तब तक उसको पुनः पुन: भीतर के अमृतत्व द्वारा शान्त किया 
जाता है। जब इसका स्वरूप ठीक-ठीक समझ में आ जाता है तब अग्नि को प्रज्वलित रखकर शुक्रगत पांचों 
भरुतों-क्षिति, जल, पावक, गगन तथा समीर--यदि शुद्ध कर लिया जाता है और फिर गगनोमप चित्त का 
उद््घ्वीकरण होने लगता है । वास्तव में पाथिवांश और जलीय अंश के शुष्क होते ही तेजमय शुक्र का ऊध्वं 
संचार आरम्भ हो जाता है। इस उध्वं ज्वलनात्मक उध्वं संचार में उसकी सुक्ष्म शक्ति संपंदात्मक शक्ति हो 
आ ह ब ग बाह्य शक्ति का सहारा लिया जाता है । यही स्थूलबिन्दु 
क द वरसदृश अवश्य कहा जाता है । इस स्थिति में बिन्दु-सिद्ध 
योगी अपने में ही -शरीस्थ शक्ति में ही रमने लगता है । इसी स्त गने 
यही बौद्धों की करुणा-पुण्डरीक अवस्था है। इसी को कौल लोग प्र तर पर करुणा का गा होने लगता है। 
न टोल मत रूप से ठा ल लोग प्रेम की जागति कहते हैं । ऊध्वेसंचार में सभी 
उ ला आज ई इस प्रकार यह्‌ कामारिनि प्रेममय हो जाती है और तब 
दवारा समस्त वायुमण्डल में प्रवाहित होने लगता है । इससे योगी में सहज करुणा 
और प्रेम का उदय होने लगता है । यहां जप के TE 
हा काम करुणा ओर प्रेम में परिणत हो जाता है । फिर तो ब्रह्माण्ड 


के मूल में सक्रिय ओज बन्दु-सिद्ध-योर्ग में fी 
क शक्ति विन्दु-सिद्ध-योगी के पिण्ड में सक्रिय होने लगती है-वह कल्याणकारी हो 


८ सिद्ध तांबिकों की धारणा है कि बिना दीक्षा के सत्य ज्ञान का उदय नहीं होता और 
का संचार नहीं होता । यही अभिषेक दो प्रकार है--पारमाथिक और संवृत । संवृत भी दो 


प्रकार का न षे 
हे- पुवे और उत्तर | पारमार्थिक अभिषेक ही अनुत्तर अभिषेक कहा गया है । कलश, गुप्त, 


प्रज्ञा एवं अनुत्तर सेक्त का प्रयोग विन्दु के आरोह एवं अवरोहपूर्वक समाध्य आवर्तन में होता है। ब्राह्मण 


तनत्रों में कुण्डलिनी का भी ऊर्ध्व सहस्रार से अध: सहु्न 
न सहस्रार तक आरोहण-अवरोहण जैसे इन तत्वों 
में जडता त्यागपूर्वक चिदुपलब्धि या आरोह के बाद पुनः अवरोहण ors पान होगा, (== 
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फ लत: यात्रा पूरी होती है--ठीक यही स्थिति यहां भी है। 

इस प्रक्रिया में अपेक्षित 'उपाय' का सविस्तार निरूपण 'गुह्य समाजतंत्र में उपलब्ध होता है । उपाय 
है--सेवा, उपसाधन, साधन तथा महासाधन । सेवा भी दो प्रकार की होती है--सामान्य और उत्तम । उत्तम 
सेवा में पडंगयोग का स्थान है जिसका प्रयोग बिदु के ऊध्वं संचार में किया जाता है। षडंग हैं-प्रत्याहार, 
प्राणायाम धारणा, ध्यान, अनुस्मृति तथा समाधि। उपाय की चर्चा के सन्दर्भ में यह भी कह देना आवश्यक 
है कि अभिषेक के अनन्तर साधक गुरु के निर्देशन में मण्डल के भीतर प्रज्ञा के साथ प्रवेश करता है और योग 
का रहस्यात्मक अश प्रारम्भ हो जाता है । आसन, बन्ध तथा मुद्रा आदि के द्वारा गुहयांगों के बीच की नसें 
और नाड़ियां अपेक्षित संकोच और प्रसार प्राप्त करती हैं जिससे उनके द्वारा ऊर्ध्वं संचार हो सके । षडंग में 
प्राणायाम का महत्व इसलिए है कि उसी केद्वारा प्राण एवं अपान की विरोधी धाराओं को एकोन्मुख कर 
मध्यमार्ग को अनावृत्त किया जाता है ओर इसी के द्वारा गुरुनिदिष्ट क्रम से बिदु ऊपर की ओर अग्रसर होता 
है । उत्तर तथा अनुत्तर सेक से जब उसे पुनः नीचे उतारा जाता है जब उसमें इतनी स्थिरता आ जाती है 
कि निर्माण चक्र में उतरकर भी वह वज्त्रमणि में स्खलित नहीं होता । इस बिंदु से जिस दिव्य देह की उप- 
लब्धि होती है उसी से सहजानन्द को धारण किया जाता है । चार चक्रों से बिन्दु के उध्वं संचरण क्रम में जो 
चार क्षण--विचित्र, तिपाक, विमद और विलक्षण-आते हैं--उनमें चार प्रकार के आनन्द---प्रथमानन्द, 
परमानन्द, विरमानन्द तथा सहजानन्द--अनुभूत होते हैं। इन आनन्दों को प्राप्त कराने वाली चार मुद्राएं हैँ 
कमंमुद्रा, धर्ममुद्रा, ज्ञानमुद्रा, तथा महामुद्रा । सिद्धों में इन मुद्राओं के भी भिन्न-भिन्न नाम मिलते हैँ। इन 
आनन्दों के अनुभव के अनुरूप चारों चक्रों में चतुविध काम की भी उत्पत्ति होती है वस्त्रयोग भी के चार रूप 
होते हैं । कहां तक अबोधगम्य विस्तार किया जाय - वास्तव में यह साधना के गोपनीय व्यापार हैं । वज- 
यान की बिंदु साधना का भी यही तान्त्रिक स्वरूप है 

सिद्धो ने अपने साहित्य में इस प्रकार की बातें अनेकत्र की हैं। साधना और तज्जन्य अनुभूतियों की 
छटा उनके दोहों एवं चर्चापदों में उपलब्ध होती है । यों तो चर्चापदों में बोधिचित्त की चर्चा अर्थात्‌ प्रज्ञा 
को ग्रहण करने की महारामयुक्‍त चर्चा का संध्या या संधा भाषा में काव्यात्मक वर्णन है । दोहे में तत्वचिन्तन 
और साधना को प्रचलित करने, साम्प्रदायिक खण्डन-मण्डन करने सैद्धान्तिक विवेचन करने तथा साधक को 
उपदेश और चेतावनी के लिए बहुत-सी बातें कही गई हैं । 


मनः साधता 


काय, प्राण तथा बिन्दु के स्थिरीकरण से विश्रान्ति-लाभ की दिशा का किचित्‌ निर्देश नाथ भोर 
बौद्धो की आगमिक और अनागमिक पद्धतियों से किया गया । सम्प्रति, उन लोगों की साधनाओं की चर्चा 
करती है जो उक्त पद्धति से भिन्न पद्धति द्वारा सीधे मानसिक चांचल्य को निवृत्त करने पर बल देते हें । 

अभी बौद्धों की साधनाओं से विभिन्न लक्ष्यों--अहँत, प्रत्येक बुद्ध तथा संबोधि की प्राप्त को बात 
ऊपर की गई है फलतः इसी सन्दर्भ में अवैदिक जेन साधना की भी थोड़ी चर्चा की जा सकती है। इन लोगों 
के अनुसार आत्मा स्वरूपतः अनन्त प्रकाश, अनन्त सप्त--आदि रूप ही है-अनादिकाल से काषायवश आत्मा 
में स्पंदन होता है और वौरागलिक कर्ममय आवरण उसके सहज स्वरूप को ढंक लेते हैँ-इस आवरणसे 
आत्मा को मुक्त करने के लिए इन लोगों के यहां “मोक्षमागे' का निर्देश है-सोक्षमागे है-सम्यक्‌ दर्शन, 
सम्यक्‌ ज्ञान तथा सम्यक्‌ चारित्र । पूर्व-पुवउत्तर- उत्तर के प्रति कारण हैं। इन्हें आत्मा पर पड़े हुए कम 
द्रव्यात्मक आवरण को तो हटाना ही नहीं है--आने वालों को रोकना भी है । मल के आस्रव का संवर भी 
करना है और आए हुए को निजरा। 
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स्वरूपस्थिति--निरावरण आत्म दशा में पहुंचने के लिए सबसे पहले अपने आगम' में श्रद्धाहोनी 

चाहिए, ऐसी श्रद्धा जिसमें किसी प्रकार का मिथ्यात्व न हो--यही सम्यक्‌ दर्शन है। श्रद्धावान्‌ ही सम्यक्‌ 
ज्ञान--जीव तथा अजीव आदि शास्त्रोक्त सातों पदार्थों का मिथ्यात्व रहित ज्ञान प्राप्त कर सकता है--तद- 
नन्तर यथासम्भव श्रावक व्रत या मुनित्रत का आचरण करे । मतलब यह कि श्रद्धा का पर्यवसान श्रद्धागोचर 


ज्ञान में और ज्ञान का पर्यवसान चारित्र में होना चाहिए । 

साधनावस्था से सिद्धावस्था तक पहुंचने के लिए इनके कुल 'चतुदेश गुणस्थान'-चौदह सोपान 
बताए गए हैं । तत्वतः देखा जाय तो चारित्र आत्मा की स्वरूपस्थिति ही है--उसकी अभिव्यक्ति दर्शन? 
और 'ज्ञान' गत सम्पुकत्व से ही सम्भव है । 

इस सम्पृक्त्व को पाने के लिए श्रावक (गृहस्थ) के लिए अणुव्रत और मुनियों के लिए महाव्रत का 
विधान है । इन्हीं के आसेवन से सचारित्रगत सम्पृक्त्व या स्वरूपस्थिति की उपलब्धि होती है । पांच महापाप 
काषायवश होते हैँ--हिसा, असत्य, चौर्य, कुशील तथा परिग्रह--इन्हीं की निवृत्ति के लिए पांच महाब्रत 
हैं-अहिसा, सत्य, आस्तेय, ब्रह्मचर्यं और अपरिग्रह । इन महाब्रतों से विरति--काषायनिवृत्ति, होती है -- 
आवरणर निवृत्ति होती है। विरति भी दो प्रकार की होती है--सर्वदेश विरति तथा एकदेश विरति । 
विरति भी दो प्रकार की होती हे--ओर संदेश विरति सकल चारित्र । एक देश विरति से सर्व देशविरति 
की ओर धीरे-धीरे उठ जाता है --माध्यस्था भाव की ओर उठ जाता है ।-मतलब उसकी अभिव्यक्ति 
सोपान-दर-सोपान होने लगती है । वस्तुतः देखा जाय तो ये पांचों पाप हिसा ही हैं--अतः 'आहिसा,' 
ही पांचों महाब्रतों में शिरोमणि है । राग-ट्रेष भय काषाय ही हिसा है--उसकी निवृत्ति से जो शेष रह 
जाय--वही अहिसा है । सर्वावरणमूल हिंसा की निवृत्ति ही निरावाण चैतन्यलाभ है । इसी हिसा पर विजय 
पाने वाला 'जिन' है--जयी है । हिसा काषायवश अपनी भी होती है और दूसरे की भी। भावप्रण और 
रव्यप्राण का घात ही हिता है । हिसा आचरण में ही नहीं होती--राग-द्वेषवश हिसा क्रियात्मक ही नहीं होती 
'एकान्त चिन्तन रूप से विचारगत भी होती है--अतः विचारगत 'एकान्तदर्शन' भी हिसा ही है । अतः 
जहां आचरण में सिद्ध अहिंसा का प्रकाश हो वहीं विचार में अनेकान्त दर्शन का सहारा लिया जाय । जब 
साधक आचार तथा विचार--भीतर और बाहर--उभयत्र अहिसा होने लगे--तब समझना चाहिए चारित्र 
में सम्पृक्‍त्व सिद्ध हो गया । हिसा चाहे स्वभाव हिसा हो, पराभाव हिंसा हो, स्वद्रव्यहिसा हो या परद्रव्य- 
हिसा हो--सबका मूल मनोगत काषाय है-- राग-द्रैष है--अनात्म व्यासंग है । भावना, विवेक तथा तन्मूलक 
आचार के सम्मिलित प्रभाव से ही व्यक्ति में निहित स्वरूपस्थिति पर्यन्त सम्भावनाओं का विकास होता है । 
मोक्षमार्ग रत्नमय-सम्यक्‌ दशन, सम्यक्‌ ज्ञान तथा सम्यक्‌ चारित्र का यहीं उपयोग है । वेदान्त के ये ही श्रवण; 
मनन तथा निदिध्यासन हैं । गीता का यही प्रणियान, परिप्रश्‍न और सेवा है । 


फलस्वरूप पिण्डपद सामरस्य की उपलब्धि की बात नहीं है और न ही ने नरात्म्यवार्द तद्धों की 
भांति १ 4» में न 
भांति निर्वाण? । महायान और मंत्रयान -जपारमितानय और क i ज 


वासना दमन ही है । फिर भी विश्रान्ति सबकी काम्य हे । 
मनःसाधना पर अपेक्षाकृत बल देने वाली साधना वैदिकों की भी अवैदिकों 

आगमिकों की भी है और अपने ae नेगमिक मानने वालों की भी । निगम? री २ है ल 

पुवं मीमांसक और उत्तर मीमांसक। यों तो न्याय, वेशेषिक तथा सांख्य और पातंजल योग भी वेद को 
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प्रमाण मानते हैं । पर 'विश्रान्ति' का स्वरूप सववत्र भिन्न-भिन्न हैं । ताकिकों की विश्रान्ति-मुक्ति सुख व 
दुःखादि संवेदन शून्य अचेतन दशा है--सांख्यों की चिन्मय स्वरूप ख्याति है । अज्ञानवश आत्मा गुणत्रयमयी 
प्रकृति से अपने को,.अभिन्न समझता है बुद्धिधमं ज्ञान' से भेदज्ञान--प्रकृति-पुरुष भेद ज्ञान हो जाता है 
यही कैवल्य ही इनकी विश्रान्ति है--चिद्विश्रान्ति है । पातंजल दर्शन एक कदम और आगे जाता है--वह 
स्वरूपख्याति ही नहीं, प्रकृत्ति से अपने भिज्ञ होने का ज्ञान ही नहीं करता, अनौपदेशिक विवेकज्ञान से प्राति- 
भज्ञान से ईश्वरत्व की अपने में अभिव्यक्ति का भी बोध करता है। समाधि इनका साधन है और यम, नियम, 
आसन,प्राणायाम, धारणा तथा ध्यान में सहायक हैं--समाधि संप्रज्ञात ही नहीं, असंप्रज्ञात भी है और अन्ततः 
असंप्रज्ञात के भी विदेह प्रत्यय- श्रद्धा, वीर्य, स्मृति, समाधि और प्रज्ञा-वाले स्वरूप चित्तवृत्ति निरोधपुर्वंक 
स्वरूपावस्थिति प्राप्त होती है । निष्कर्ष यह कि इनके यहां भी अविश्वान्ति से विश्रान्ति की ओर जाना 
अभीष्ट है, पर तदर्थ वृत्ति निरोध आवश्यक है । यहां तक कि निरोध का संस्कार भी निवृत्त होना आवश्यक 
है । इसके लिए विषयगत परवैराग्य आवश्यक है जो प्रज्ञा' द्वारा दोष दर्शन से सम्भव है । प्रकृतिगत दोष- 
दर्शन से परखैराग्य और परखैराग्य से चित्त का विषय की ओर जाना बन्द हो जाता है-विषयासक्त चित्त 
का परिणाम ही तो वृत्ति है--वह निरुद्ध हो जाता है। वृत्ति निरोध स्वरूप स्थितिरूपी विश्रान्ति व्यक्त 
हो जाता है । 

नैगमिक दर्शन तत्वतः पूर्व-मीमांसा और उत्तरमीमांसा है । 'पुवेमीमांसा' निगम के “अक्रियार्थक' 
सिद्ध वाक्यों को निरर्थक मानती है । महषिजैमिनि कहते हैं 

“आम्नायस्य कियार्थेत्वात्‌ आनर्थकयमतदर्थाताम्‌' 

इनका तात्पर्य यह कि मनुष्य चेतन प्राणी है और उसमें जिजीविषा है-फलतः वह जीवनधारण 
के अनुरूप प्रवृत्ति और निवृत्ति रूप व्यापार करता है पर इतने अंश में तो वह सभी प्राणियों के समान 
है--उसकी विशिष्टता और प्राणियों से यह है कि और (मानवेतर) प्राणियों में जीवन किसी महत्तरसम्भा- 
वना का साधन नहीं है पर मानवीय जीवत अपरिमेय फलताः महत्‌, महत्तर ओर महत्तम सम्भा- 
वनाओं की उपलब्धि का रूप देने में साधन है । फलतः उसकी प्रवृत्ति तथा निवृत्ति रूपी क्रियात्मक जीवन 
शरीर यात्रा मात्र के लिए नहीं है--बल्कि कुछ ओर के लिए भी है-स्वभाव सिद्ध नित्य तथा निरतिशय 
विश्रान्ति | मीमांसा इस साध्य की सिद्धि में एकमात्र प्रवर्तक-निवर्तक वेदवाक्य को महत्व देती है और कर्म! 
ही को सब कुछ मानती है । यह कर्म नित्य, नैमित्तिक, निषिद्ध और काम्य--चतुविध है । इस काम्य कर्म 
स्वर्ग से की प्राप्ति सम्भव है-पर वह चिर विश्रान्तिमय नहीं है इसलिए उत्तरमीमांसा या वेदान्त और 
आगे बढ़ता है। वह कहता है कि स्वभावसिद्ध नित्य, निरतिशय आनन्द स्वरूप आत्म साक्षात्कार ही चिर 
विश्रान्ति लाभ करा सकता है-अतः कर्म नहीं, स्वरूप “ज्ञान चाहिए । 

“आत्मा व अरे द्रष्टव्यः 
आत्मसाक्षात्कार ही सर्वैव है-दुःख से आत्यन्तिक छुटकारा द्वारा चिदानन्दमय विश्रान्ति है । इसके 


लिए्‌- 


श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः । 
श्रुति कहती है--श्रवण करना चाहिए, मनन करना चाहिए और फिर निविध्यासन करना चाहिए-- 
तभी आत्मा की अपरोक्षानुभूति सम्भव है । इस मागे का प्रवर्तन आदिदेव-व्यास-शुकदेव-गोड़पादाचाये-गोविन्द 
भगवत्पाद से होती हुई आद्य शंकराचाये तक आती है और फिर गुरु परम्परा में विद्यमान रहकर प्रवा- 
हित है। 
भगवान आद्य शंकराचार्य हमारी सांस्कृतिक और आध्यात्मिक साधनाओं के उत्स हैं ओर उन्होंने 
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| निगम-आगम-दोनों को महत्व दिया है । एक तरफ उनका शांकर भाष्य और उसकी परम्परा है और दूसरी 
॥| ओर सभी मठों में परम्परागत “श्रीविद्या! 'त्रिपुर-सुन्दरी की उपासना है, भविति की साधना है । आगमिक 
साधना का व्यावर्तक बिन्दु है--शक्ति साधना । कहा गया है-- 
आ समन्तात्‌ गमयति अभेदेन परामृशति पारमेशं निजस्वरूपमिति कृत्वा या पराशक्तिः 
सव आगमः। 
तत्वतः पराशकिति त्रिपुर महासुन्दरी ही आगम है--वही प्रकाशमयस्वरूप का अभेदन परामर्श करती 
है । भगवान शंकराचार्य में इस प्रकार माना जाय तो उभयनिदिष्ट साधनाएं मिलती हैं । दक्षिणामूतिस्रोत' 
और उसकी पद्मपादाचार्यक्ृत टीका से भी शक्ति साधना का पक्ष पुष्ट होता है। जो भी हो- मैं यहां 
दोनों की चर्चा करके साधनाराज्य की समग्रांगता का संकेत भगवान शंकराचाय की साधना के सन्दर्भ में 
देना चाहूंगा । यदि निगमसम्मत श्रवण-मनन-निदिध्यासन वाला मार्ग वासना दमनपुर्वक स्वरूपानुभव तक 
जाता है तो “सौन्दर्यलहरी और 'आनन्दलहरी' समर्थित मार्गे स्वरूप का चिदानन्दमयी निजी शक्ति द्वारा 
रसास्वाद तक पहुंचता है । पहला विशुद्ध ज्ञानमार्ग है और दूसरा ज्ञानोत्तरा अभेद भक्ति का मार्ग--जिसके 
लिये कहा गया है 
सत्यमपि भेदापगमे नाथ तवाहं न भामकीनस्त्वम्‌ । 
सामुद्रो हि तरंगः क्वचन समुद्रो न तारङ्गः ॥ 
वास्तव में नित्य निरतिशय आनन्दस्वरूप विश्रान्ति के निमित्त हमारे यहां दो मागं हें- एक वासना- 
दमन का और दूसरा वासनाशोधन का । अशुद्ध वासना का दमन होता है और शुद्ध वासना का शोधन । 
वासना वासना ही है--मल ही है, चाहे अशुद्ध हो या शुद्ध । शुद्ध वासना स्वरूप साक्षात्कार के बाद भक्ति 
से ही शान्त होती है। गोस्वामीजी कहते हैं-- 
रामभगति सर बिनु अन्हवाये। 
अभिअन्तर मल कबहुं न जाये ॥ 
परमशांकर वेदान्ती मधुसूदन सरस्वती भी इसी स्वर में बोलते हैँ— 
'कृष्णत्परं किमपितत्वमहं न जाने! 
ज्ञान दृष्टि से स्वरूपबोध और ज्ञानोत्तर भक्ति की दृष्टि से परम रसमय कृष्णा ही आस्वाद्य हैं-- 
उससे भिन्न कोई तत्त्व नहीं। 


ज्ञानमार्गी शांकरनय और तत्सम्मत साधना का स्वरूप 


वेदान्त या उपनिषद का विधान है-आत्मदर्शन और इसका — - 
। ध्यासन । श्रवण या वेदान्त महाकाव्य के श्रवण का अधिकार उसे है जिसमे rt या र 
हो चुकी हो-मुभुक्षा का उदय हो चुका हो। सच्ची मुमुक्षा के उदय में चार कारण हैं--- 

(1) नित्य और अनित्य वस्तु के बीच विवेक । 

(2) ऐहिक (लौकिक) तथा पारलौकिक फल के भोग में विराग । 

(3) शम-दम आदि साधन सम्पत्ति तथा 
| (4) fe की प्रबल इच्छा । 

काम्य (यज्ञात्मके) कमं से प्राप्त लोक (परलोक क्षीण पे 
प्राप्त करता है । उपर्युक्त चारों भूमियों पर हर फलतः रय या ans हॉ 


त शुद्ध चित्त वाले साधक की स्वरूपस्थिति के लिए 
अ जिन तीन सवण, मनन तथा निदिध्यासन का विधान है--वह ब्रह्मनिष्ठ तथा सन्मागंदर्शनशील 
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सद्गुरु से ही सम्भव है । मुमुक्षु साधक आचार्य से वेदान्त के महाकाव्य का श्रवण करता है । इस श्रवण रूप 
साधना के अधिकारी दो प्रकार के होते हैं--नैष्ठिक ब्रह्मचारी तथा संन्यासी । गृहस्थ श्रवण-साधना का 
अधिकारी नहीं हैं । श्रवण और श्रवण-साधना में अन्तर है । गुरु से पढ़ता श्रवण है और इसके अधिकारी 
उप कुर्वाण ब्रह्मचारी तथा गृहस्थ दोनों हैं किन्तु श्रवण साधना के अधिकारी नैष्ठिक ब्रह्मचारी ही है। श्रवण 
साधना के लिए सर्वकर्मोपरिति आवश्यक है और यह नैष्ठिक ब्रह्म चारी तथा संन्यासी में ही सम्भव है। 
भीष्म की भांति जो विवाह करता ही नहीं, वह नैष्ठिक ब्रह्माचारी है । संन्यासी भी इस सन्दे में दो प्रकार 
के होते हैं--लिग संन्यासी तथा अलिंग संन्यासी । पहला काषायवस्त्र, दण्ड तथा कमण्डलु धारण करता है 
और शिखासूत्र आदि गृहस्थ लिगों का परित्याग कर देता है । दूसरा वह है जिसे चिह्न के अभाव में कोई 
पहचान ही न सके । अवधूत, ऋषभ, जड़भरत तथा दत्तात्रेय आदि विदवत्‌ संन्यासियों का चरित भागवत में 
वणित है-- 
नैष्ठिक ब्रह्मचारी तथा संन्यासी--जैसे सत्‌ शिष्य को ब्रह्मनिष्ठ और श्रोत्रिय आचार्ये के पास जाना 
चाहिए । ब्रह्मनिष्ठ आचार्य वह है जिसे ब्रह्म साक्षात्कार हो चुका हो । शिष्य की भी कुछ अहँताएं होती हैं, 
जैसे--उसमें शम, दम तथा उपरति हो, वह विरागी हो--अभ्यासन तथा वैराग्य से जिसने मन को एकाग्र 
रखने की क्षमता प्राप्त कर ली हो । श्रवण साधना मानसिक स्थिरता से ही सम्भव हे । श्रद्धा तो होनी ही 
चाहिए । श्रद्धा मनः प्रसाद या मनोनैर्मल्य हे । कुछ लोगों की श्रवण साधना से ही ब्रह्मसाक्षात्कार हो जाता 
है जिसे श्रवण साधना से ब्रह्मसाक्षात्कार न हो--समझना चाहिए कि उसका मन असम्भावना या विपरीत 
भावना से आक्रान्त है--उसके लिए मनन आवश्यक है । मनन विचार का ही दूसरा नाम है । मन को अपने 
मार्ग में अडिग और स्थिर रखने के लिए विपरीत विकल्पों का खण्डन मनन द्वारा करना पड़ता हे । मनन 
वेद-प्रतिपाद्य के अनुकूल तकं को कहा जाता है । विचार से विश्व विश्रम की निवृत्ति तथा अधिष्ठान रूप 
ब्रह्म का साक्षात्कार होता है । गीता कहती है- 
यत्‌ सांख्यैः प्राप्यते स्थानं तद्योपैरपि गम्यते । 
एकं सांख्यश्च योगश्च यः पश्यति स पश्यति॥ 
सांख्या और योग पद्धति में भिन्न हैं--गंतव्य दृष्टि से एक हैं--दोनों से एक गंतव्य तक पहुंचा 
जाता है । सांख्य मतन या विचार का ही दूसरा नाम है । मननात्मक अभ्यास दृढ़ न होने के कारण इससे भी 
जिसे आत्मदर्शन न हो--प्रत्युत मनन से चित्त उद्विग्न और निराश हो गया हो, उसको 'निदिध्यासन' (ध्यान) 
उपासना रूप साधना का अभ्यास करना चाहिए । निदिध्यासन-आत्मविषयक स्थैर्यं संपादन के लिए किया 
जाने वाला व्यापार है । श्वेताश्वतर उपनिषद्‌ में कहा गया है--- 
“ते ध्यानयोगानुगता अपश्यन्‌ देवात्मशक्तिं स्वगुणेनिगूढाम्‌' 
अपने गुणों से निगूढ देवात्म शक्ति को ध्यान योग द्वारा साधकों ने जाना । 
मानसिक उपासना उपनिषदों में दो प्रकार को कही गई है-सगुण ब्रह्म की उपासना और निर्गृण 
ब्रह्म की उपासना । श्रवण, मनन तथा निदिध्यासन द्वारा निर्ग्‌ण ब्रह्मतत्त्व का साक्षात्कार करने में जो अपने 
को असमर्थ पाते हों--उन्हें चाहिए कि वे सगुणोपासना करें । यह समाधि सविकल्पक है और निरगृणोपासना 
निविकल्पक । पहली दूसरी की सीढ़ी है । विद्यारण्य कहते हैं--- 
ये मन्दास्तेऽनुकम्प्यन्ते सगुणब्रह्मकल्पनात्‌ । 
तभी कहा गया है 
वशीकृते मनस्येषां सगुणब्रह्मचिन्तनात्‌ । 
तदेवाविभवेत्‌ साक्षादपेतोपाधिकल्पनम्‌ ॥ 
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जब सगुण ब्रह्म के चिन्तन से साधक का मन एकाग्र ह लग #4 i rR र 
साक्षात्कार होता है । यह सगुण ब्रह्म की की फनी सनानि 
संपद्‌ रूप उपासना निरवलम्ब है और २. Scr EN विपरीत इसमे 
लम्ब है । कारण, इस उपासना में ह तय 0 १. इसे कम मुक्ति का 
क rs र फल उपास्य लोक की प्राप्ति है । सगुणोपासना के इसी पद्धति परदो 
pe क Ee हैं--अहंग्रहोपासना है और अनहूंग्रहोपासना । अहं मनोब्रह्म'-यह अहंग्रहोपासना 
Mo 10 तती है । इस उपासना के अधिकारी भक्तगण होते है । लर र 
कोपासना का उल्लेख है । किसी को प्रतीक बनाकर उसी में उपास्य बुद्धि की RRA € 
बड़े की भावना हो सकती है-बड़े में छोटे की भावना नहीं । मन में ब्रह्म की भावना तो हो सकती है 
पा Eo + श्रवण से साक्षात्कार न हो तो मनन की सहायता लेनी चाहिए और मनन से भी 

गे द्ध्य आ जाय । 'निदिध्यासन' की उच्च सीढ़ी पर भी मन आरूढ़ न हो सके-- 
सम्भव न हो तो निदिध्यासन पर आ जाय । की र 
तो सगुणोपासना की भूमिका पर उतरना द प्रकार > मन्दबुद्धि क्रम से ब्र जला 
हैं । सग्ुणोपासक अचिदादि मार्ग से ब्रह्म लोक जाते है वही श्रवण द्वारा हार होता ह 
फिर कायं ब्रह्म के साथ ही उस साधक की मुक्ति होती है-सकाम कर्मवालों को गति ऊध्वं ही नहीं अध 
भाव की भी होती है-पर निष्काम कर्म करने वालों की गति अधोवर्ती नहीं होती । फिर कर्म भी कृष्ण, 
शुक्ल तथा अकृष्ण शुक्ल हाता है-तदनुरूप गतियाँ होती हैं । 
` साक्षात्‌निर्गण निविशेष आत्म तत्त्व के साक्षात्कार के विषय में दो पक्ष हें -एक श्रवण को ही 
साक्षात्कार में साक्षात्‌ साधन मानता हे ओर शेष मनन तथा निदिध्यासन को अंग, जबकि दूसरा निदिध्यासन- 
आत्मविषयक स्थैर्यानुकूल व्यापारशील-परिष्कृत मन को और शेष दो अंग । शांकर भाष्य पर दो प्रस्थान 
प्रसिद्ध हैँं--भामती प्रस्थान और विवरण प्रस्थान । भामती प्रस्थान वालों का पक्ष है कि शब्द से जो ज्ञात 
होता है वह परोक्ष होता है--अतः इससे जन्य प्रभा परोक्ष ही होगी, प्रत्यक्ष नहीं । श्रवण-मनन से परिष्कृत 
मन ही आत्मसाक्षात्कार के प्रति करण है ।- श्रुति भी कहती है-- 

'मनसेवानु द्रष्टव्यः 

मन से ही आत्मसाक्षात्कार होना चाहिए । साक्षातृकारात्मक भ्रम या विपर्यास का उच्छेद साक्षात्का- 
रात्मक तत्त्व ज्ञान से ही हो सकता है दिड्मोह, महुमरीचिका-आदि अत्यक्षात्मक भ्रम बिना प्रत्यक्षात्मक 
तत्त्व के निवृत्त नहीं होता । अतः 'तत्वमसि' की अखण्डार्थता का ज्ञान बिना तत्त्व ज्ञान के सम्भव नहीं है । 
त्वमू-पदार्थ का तत्पदाथं रूप से साक्षात्कार होगा, तभी त्वम्‌ पद के दुःखी इत्यादि विपर्यस्त रूपों की निवृत्ति 


साक्षादयरोक्षाद्‌ ब्रह्म’ । अतः तत्वमसि’ इस शब्द का जिस प्रकार भर्थवोध में प्राथमिक कारणा 
प्रकार अविद्या निवर्तक चरम साक्षात्कार में भी सम्भव है-पर भामतीकार थे सब तक 
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करते । उनका कहना है कि यद्यपि तत्वतः और श्रुति वाक्य से भी ब्रह्म अपरोक्ष ही है--तथापि व्यवहार में 
कोई फर्क नहीं पड़ता--उसमें परोक्षता का भी अनुभव सिद्ध है--श्रुति भी ब्रह्म का परोक्ष ज्ञान ही कराती 
है--प्रत्यक्ष भ्रम की निवृत्ति नहीं होती । यह सामर्थ्य अन्तःकरण में ही है--वही परिष्कृत होकर साक्षात्कार 
करा सकता है। यदि शब्द को कथमपि चरम साक्षात्कार का कारण मान भी लिया जाय--तब भी अन्त:- 
करण की वृत्ति तो द्वार या व्यापार बनेगी ही । गीताभाष्य में भगवान शंकराचार्य कहते हैं--शास्त्र, 
आचार्योपदेश, शम, दम आदि साधन सम्पत्ति से संस्कृत हुआ मन आत्मदर्शन में करण होता है । यह समझता 
है कि ब्रह्म नित्यापरोक्ष ज्ञान रूप है--अतः यदि अन्तःकरण वृत्ति को करण माना जायेगा तो उसमें नव्यता 
या अनित्यता आ जायगी ठीक नहीं । जिस साक्षात्कार की बात यहां की जा रही है--वह अन्तःकरण का 
ब्रह्म विषयक वृति भेद ही है । भामतीकार ने कहा है-- 
न चाप्यमनुभवो ब्रह्मस्वभावो येन न जन्येत, अपि 
तु अन्तःक रणस्थैव वृत्तिभेदः ब्रह्मविषयः । 

विवरण प्रस्थानकार का कहना है कि श्रवण से ही साक्षातूकार होता है--मनन तथा निदिध्यासन 
अंगी हैं । उनका आशय यह्‌ है कि आचार्य ज्ञान को वस्तुतन्त्र मानते हैं--अतः वस्तु को प्रकृति से ज्ञान भी 
प्रभावित होता है। जिस प्रकार “दशमस्त्वमसि में शब्दज प्रत्यक्षता वस्तु की प्रकृति से सिद्ध है- वैसे ही 
यहां भी है । र. 
वास्तव में ब्रह्म साक्षात्कार में अविद्या ही प्रतिबन्धक हे--उस अविद्यात्मिका वृत्ति का उच्छेदसो 
हमरिम'-इत्थाकारक अखण्ड-वृत्ति--जो विद्यात्मिका कही जाती है--कर देती है । अन्ततः कलकर जो च्याय i 
से वह भी शान्त हो जाती है--प्रतिबन्धक के हट जाने से सिद्ध अपरोक्ष स्वभाव ब्रह्म का अपरोक्षीकार 
व्यक्त हो जाता है। 

यह है निविशेष ब्रह्मा का साक्षात्कार । 'सौन्दर्येलहरी' अथवा 'आनन्दलहरी' के समक्ष्य पर आगे बढ़- 
करयह भी कहा जा सकता है कि श्रीविद्या की पारम्परिक उपासनासे उसमें तादात्म्य भाव से निहित शक्ति 
का भी स्वयत्तीकरण होता है और जिसमें रस तत्त्व के आस्वाद की शुद्ध वासना है--वह अभेद भक्ति से उसे 
चरितार्थ करता है । 

इस प्रकार काय, प्राण तथा मन-में से मनः साधना वाली प्रशस्त धारा आचारय की धारा है- 
जिसकी बोधात्मिका और रागात्मिका विद्यावृत्ति उभयविध आविधिक वृत्तियों को निःशेष कर देती है और | 
यदि साधक रुक्ष अन्तःकरण का हुआ तो वहीं विश्रान्त हो गया ओर यदि मधुसूदन सरस्वती की भांति 
संवेदनशील हुआ तो अभेद भक्ति से शुद्ध वासना को चरितार्थे करेगा । क्श, 

दीपावली 
9-11-88 


आचार शंकर के दर्शन की वैदिक पृष्ठभूमि 
आचार्यं डा० जयदेव वेदालंकार, पी-एच० डी०, डी० लिट्‌ 


यह निविवाद माना जाता है कि भारतीय वाड्मय का आदि ग्रन्थ वेद है । मेक्समूलर ने भी स्वीकार 
किया है कि विश्व के पुस्तकालय का प्रथम ग्रन्थ ऋग्वेद है। (“‘Regveda js first book in the library 
of the ४०7५) भारत के प्रचेता उसी तथ्य को प्रामाणिक रूप में स्वीकार करते हैं, जिन्हें वेद स्वीकार 
करता है । 

आचार्य शंकर का जन्म जिन परिस्थितियों में हुआ, उसकी पृष्ठभूमि को अवलोकित करना परमा- 
श्यक है। आचायं शंकर के प्रादुर्भाव पूर्व महात्मा बुद्ध द्वारा ने अवैदिक मति का प्रचार-प्रसार हो चुका था 
पूवे मीमांसकों का कर्मकाण्डवादी मत भी थोथा और सारहीन था यज्ञो में मांस, पशु हिसा ओर नरबलि 
तक देने की प्रथा मीमांसकों के युग में प्रचुर रूप में प्रचलित हो गई थी । परिणाम यह्‌ हुआ कि बुद्ध के 
उत्तरवतीं आचार्यो ने वैदिक साहित्य का खण्डन किया । बौद्ध धर्म समस्त भारत और एशिया में कुछ वर्षो में 
प्रबल गति से फैल गया। वेदों के प्रति अनास्था का कारण उस युग में फैले आचार्यो का भ्रष्ट आचरण और 
कर्मकाण्ड का विकृत रूप था । यदि किसी निर्धन व्यक्ति का पिता या पितामह मर जाता था तो उसके लिए 
सव कुछ बेचकर भी श्राद्धतपंण अधूरा ही रह जाता था । साधारण जगता इस व्यर्थ के कर्मकाण्ड से त्राहि 
माम्कर रही थी । 

अतः बौद्ध आचायों को बहुत कुछ परिश्रम नहीं करना पड़ा । कालान्तर में बैदिक साहित्य और मान्य- 
ताओं का परिहास होने लगा । वैदिक साहित्य की अवहेलना और निन्दा को देखकर बनारस में एक युवती 
के मुख से स्वाभाविक रूप में निसृत हुआ था कि “कि करोमि कुत्र गच्छामि को वेदानुद्धारिष्यति” ऐसी 
भयंकर स्थिति में आचार्य शंकर का इस भूतल पर प्रादुर्भाव हुआ । शंकर के इस जन्म को कवि-उकिति में इस 
प्रकार कहा जा सकता है “दुष्टाचार विनाशाय आइुर्भूतोमहीतले”। शंकर की प्रतिभा के विषय में कहा 
जाता है कि ये आठ वर्ष की आयु में साङ्गोपाङ्ग -वेदों का अध्ययन कर चुके थे 10 वर्ष की अल्प-आयु में 


न सन्नासन्न सदसन्न चाप्यनुभयात्मकम्‌ । 
चतुष्कोटि विनिमु क्ततत्त्वं माध्यमिका बिदुः ॥117॥ 


इसी प्रकार की दर्शनशैली का दिग्दर्शन माण्डूक्य कारिका भाष्य में आचार्य गौडपाद ने किया है-- 
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अस्ति नास्त्यस्तिनास्तीतिनास्तिनास्तिनातीवा पुन: । 
चलस्थिरोभयाभावैरावृणोत्येव बालिशः ।। (मा० का० 4183) - 
इसका अभिप्राय यह कदापि नहीं कि शंकराचाये बौद्ध साहित्य से प्रभावित थे। वरन वे अपने प्रबल 
तर्को और उपनिषदों की नवीन शैली एवं भाष्य से बौद्ध दर्शन की मान्यताओं का प्रत्याख्यान करने में पूर्णरूपेण 
सफल हुये । 
आधुनिक युग में वैदिक धर्म के पुनेस्थापक स्वामी दयानन्द सरस्वती ने यद्यपि आचाय शंकर के दर्शन 
की प्रबल समीक्षा की तो भी आचार्य शंकर की प्रशंसा में अपने प्रसिद्ध ग्रन्थ सत्यार्थ प्रकाश में लिखते हें : 
“बाइस सौ वर्ष हुए कि एक शंकराचार्य द्रविड्देशोत्पन्न ब्राह्मण ्रह्मचयं से व्याकरणादि सब शास्त्रों 
को पड़कर सोचने लगे अहह ! सत्य आस्तिक वेद मत का छूटना और जैन नास्तिक मत का चलना बड़ी 
हानि की बात हुई है, इनको किसी प्रकार हटाना चाहिए'*'। वहां जाकर वेद का उपदेश करने लगे और 
वहां के राजा ने मिलकर कहाकि जैन परिडतों से मेरा शास्त्रार्थं कराइये इस प्रतिज्ञा पर जो हारे सो जीतने 
बाले का मत स्वीकर कर ले और आप भी जीतने वाले का मत स्वीकार कीजियेगा ।"" “अर्थात शंकराचार्य 
का पक्ष वेदमत स्थापन और जैनियों का खण्डन'*'*“'। दस वर्ष के भीतर सर्वत्र आयंब्रत देश में घूमकर 
जैनियों का खण्डन और वेदों का मन्डन किया [7 
` ग्रह निविवाद है कि शंकर अपने युग के युग संस्थापक और प्रतिनिधि दार्शनिक है। उनके दार्शनिक 
विचारों की सूक्ष्मता अत्यधिक प्रभावित करती है । उनके दर्शन के सिद्धान्त जिनका उत्तरवर्ती आचार्यो ने 
पर्याप्त मात्रा में खण्डन किया है परन्तु उनकी वह दार्शनिक चेतना के ओज की प्रतीति आज भी उतनी है 
सबल विद्यमान है । 
आचार्य शंकर कहीं पर भी अपने दार्शनिक मत को नवीन कहते हैं । अपनी मान्यताओं का मण्डन 
केवल युक्ति और तर्क से ही नहीं करते अपितु वेद और उपनिषदों को प्रमाण रूप में प्रस्तुत करते हैं । 
शंकराचार्य ने वैदिक वाङ्मय को प्रमाणरूप में प्रस्तुत करके एक दर्शन की नूतन शैली एवं विद्या को जन्म 
दिया है, उनके इस दार्शनिक सिद्धान्त को निम्नलिखित रूप में प्रस्तुत किया जाता है 
मायावाद 
मायावाद का सूजन शंकर ने उपनिषदों एवं वेदान्त दर्शन के आधार पर सिद्ध करने का प्रबल प्रयास 
किया है । छान्दोग्य के अमृतेन हि प्रत्यूढा” में अनृत शब्द का अर्थ अविद्यापरक ही किया है । वहीं पर 
आनन्द गिरि ने उक्त शब्द का अर्थ अनादि मिथ्या ज्ञान किया है।' वाचारम्भण श्रुति का अर्थ करते हुए 
शंकराचार्य ने कहा है कि विकार जात सम्पूर्ण कार्य-अंगत वस्तुतः कारण से अभिन्न है। जिस 
प्रकार रक्‍तोपधान युक्त स्फटिक मणि में पद्मराग मणि का भ्रम होता है। वस्तुतः वह पद्मराग मणि नहीं 
है उसी प्रकार कार्य रूप जगत-ब्रह्म से कारण रूप ब्रह्म भिन्त नहीं है ।* भिन्नता की केवल प्रतीति होती है । 
“एकमेवाद्वितीयम्‌” श्रुति की व्याख्या में टीकाकार आनन्दगिरि ने ब्रह्म में स्वजातीय-विजातीय भेदों का निषेध 


किया है! जिसका अर्थ है कि भेद मिथ्या है छान्दोग्य में उल्लेख आया है कि जहां पर अन्य को देखता हे, | 
अन्य को सुनता है, अन्य को जानता है वह अहम्‌ है । आचाय शंकर ने वहीं पर अल्प को स्वप्नवत मिथ्या 


सत्यार्थं प्रकाश ताम्रपत्र प्रकाशन पू० 195, 196, समु० 11वां त 
छान्दोग्य उ० शांकर भाष्य आनन्दागिरि टीका 81311 आनन्दाश्रम 


वही--21411 पृष्ठ 316 पूना 1890 (पूना 1899 पृष्ठ 421) 
वही टीका पृष्ठ 296, 298। 
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कहा है ।' इसी प्रकार मुण्डक उपनिषद में “ब्रह्ममैंद्‌ विश्वम्‌” इसके भाष्य में नाम रूप को अवभास कथन 
किया है ।? ने 

श्वेताश्वतर उपनिषद में “माया तु प्रकृति विद्यात” में माया शब्द को भाष्यकार ने कल्पित अर्थ में 
लिखा है*। बृहदारण्यक में “नेह नानास्ति किञ्चन” के भाष्य में शंकर ने ्रह्मनानायत्व का निषेध किया है। 
वस्तुतः अविद्यारोपण व्यतिरेक परमार्थे द्वैत है ही नहीं 11 यहां यह सब स्पष्ट करना समीचीन प्रतीत होता है 
कि जिस मायावाद की आधारशिला को आचार्य गौडपाद ने माण्डूक्य कारिका के भाष्य में निरूपित किया 
वह आचार्य शंकर के मायावाद से किस तरह भिन्न कहा जा सकता है। माण्डुक्य कारिका में उन्होंने माध्य- 
मिक कारिकाकार नागाजु न के समान जगत प्रपञ्च को मिथ्या कहा है*। आचारय गोडपाद सांख्य और च्याय 
दर्शन की तरह जगत-उत्पत्ति को मान्यता नहीं देते । उनके अनुसार सत्कार्यवाद और असत्कार्यवाद दोनों के 
अनुसार जगत की उत्पत्ति सम्भव नहीं है । क्योंकि यदि कार्य पूवं ही सत हो तो उत्पत्ति की क्या आवश्यकता 
है ? क्योंकि वह है ही । स्वयं न्याय इस सत्कार्यवाद का प्रत्याख्यान करता है । यदि कार्य है ही असत तो 
वह सत केसे हो सकता है? इस तरह दोनों का खण्डन उन्होंने किया है।' इनके अनुसार परमार्थतः जगत 
प्रपञ्च मिथ्या है तात्पर्यं है कि कारण ब्रह्म से पृथक रूप में उत्पत्ति असम्भव है । अतः समस्त पदार्थो को 
भपुत्पन्न कहा जा सकता है। आचाय ने माण्डूक्य कारिका में वैतथ्य नामक द्वितीय प्रकरण में भाव वस्तुओं 
को स्वप्नवत्‌ मिथ्या कहा है । जिस प्रकार स्वप्न की वस्तुयें अन्तस्थ होती हैं, उनमें बाह्यता नहीं होती फिर 
भी बे स्वप्न की वस्तुयें बाह्य वस्तुओं के समान दृष्टिगोचर होती हैं । उसी प्रकार जागृत अवस्था की वस्तुओं 
को जानना चाहिए । स्वप्न की वस्तुर्ये तथ्य हीन हैं । अत: स्वप्नकालिक वस्तुओं के सदृश जागृत अवस्था की 
वस्तुर्ये भी तथ्यहीन अर्थात वे वितथ हैँ ।” आचार्य शंकर ने गौडपाद की उक्त 211 कारिक। का भाष्य वितथ 
के भाव को वेतथ्य असत है, अर्थात जिसमें तथ्यत्ता नहीं है । जो अतथ्य वही वैतथ्य सत्‌ है ।* स्वप्नकालिक 
वस्तुयें जब तक स्वप्न दर्शन होता रहता है तब तक दिखलाई देती हैं, तभी तक उनकी सत्ता है । स्वप्न से उठे 
हुए व्यक्ति के लिए स्वप्नकालिक वस्तुयें मिथ्या हें । आचार्य गौडपाद वैतथ्य प्रकरण की तृतीय कारिका में 


1. छान्दोग्य शांकर भाष्य 212411 पृष्ठ सं 90 एवं 400 

2. मुण्डक भा० 2121111 पृष्ठ 33, 34 पुना 1896 

3. श्वेताश्वतर भाष्य 4110 पठ 56 आनन्दाश्रम पूना 

4. वृहृद० उ० शांकरभाष्य 414119 पृष्ठ 6भ2 आनन्दाश्रम पूना 

5. जायमानं कथं-अजं भिन्नं नित्यं केथञ्च तत्‌ (मा० का० 3111 पृष्ठ 16 
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वे सभी मनः कल्पित हैं सत्‌ नहीं हैं ।' आचार्य शंकर ने गौडपाद वैतथ्य प्रकरण से चतुर्थ कारिका भाष्य में 
स्वप्न की वस्तुओं के सदृश जागृत अवस्था की वस्तुओं को भी मिथ्या सिद्ध किया है। इससे आगे गौडपाद 
मिथ्यात्व सिद्ध करने हेतु कहते हैं कि वस्तुयें पूर्वकाल में नहीं थी, भविष्यत्‌ में नहीं रहेंगी इसी प्रकार यदि 
कालिक परिच्छिन्न वस्तुयें यदि वर्तमान मैं दिखाई भी दें तो उनको वितथ हीं कहना पडेगा, वे तथ्यहीन हैं । 
वे तथ्यहीन होते हुए ही दिखलाई देती हैं। 

आचार्य गौडपाद विश्वदर्शन अज्ञान या माया के कारण मानते हैं । वस्तुतः मनादि माया के कारण 
जीव सोया हुआ है, अपने स्वरूप को भूला हुआ है । माया के सुप्त होने के कारण उसे दर्शन हो रहा है । 
गौडपाद की भाषा में अनादि माया सुप्त जीव सब-सब ज्ञान प्राप्त करता है। वह तभी शाश्वत्‌ अद्वैत तत्व को 
जान सकता हे । जो कि अनिद्रस्वरूप ज्ञानस्वरूप है । 

अनादिईमाया ही उसे सुप्त रखकर तत्त्वबोध नहीं होने देती है उनका कथन है कि परमार्थ 
तत्त्व ज्ञान से घटादि वस्तुओं का वैसा ही बाध होता है जैसा कि रज्जु में सर्प का रज्जु ज्ञान से, मरु जल का 
मरु जाने से और शुक्तिका में रजत ज्ञान, शुक्ति के ज्ञान से रजत ज्ञान बाधित होता है । इसी कारण गौड- 
पाद प्रपञ्च की सत्ता नहीं मानते हें । वास्तव में प्रपन्च उनके अनुसार मायामय है । एकमात्र अद्वेत ही पर- 
मार्थं है ।* जिस प्रकार अन्धकार में रज्जुविषयक ज्ञानाभाव के कारण सर्प का भ्रम होता है उसी प्रकार 
जगत्‌ विकल्प है और रज्जु ज्ञान में सपंज्ञान की निवृत्ति होती है। 

आचार्य शंकर के अद्वेतवाद और गौडपाद के मायावाद में कोई मूल अन्तर है ? या गौडपादाचायं के 
मायावाद की प्रतिलिपि मात्र है । वस्तुतः गोडपाद का मायावाद केवल बोद्धो के विज्ञानवाद का खण्डन करने 
में तो सफल रहा परन्तु विज्ञानवादी बौद्धों की तरह वाह्य वस्तुओं को अलीक सा ही गौडपाद को भी मानना 
पड़ा । आचार्य शंकर बाह्य जगत्‌ की वस्तुओं को अलीक नहीं मानते हैं | यद्यपि उन्होंने बहुत स्थलों पर 
स्वप्न की वस्तुओं का दृष्टान्त अपने समर्थन में दिया है तथापि वे जाग्रतकाल की वस्तुओं और स्वप्नकालिक 
वस्तुओं में स्पष्ट भेद स्वीकार करते हैं वेदान्त दर्शेन के भाष्य में विज्ञानवाद का खण्डन करते हुए उन्होंने 
माना है कि जगत्‌ की वस्तुयें स्वप्न को वस्तुओं की तरह अलीक नहीं हैँ । वेदान्त दर्शेन के सुत्र “वैधर्म्याच्च 
स्वप्नादिवत” (ब्रह्म सूत्र शांकरभाष्य 212129) के भाष्य में स्पष्ट मानते हैं कि जाग्रत ज्ञान स्वप्नादि ज्ञान 
के सदृश नहीं हो सकते, किससे ? क्यों इसके दोनों वंधम्ये हैं। वह वेधम्य है बधित और ओर अबाधित का 
क्यों स्वप्नकालिक उपलब्ध वस्तुं, बाधित हो जाती हें । जो मुझे स्वप्न में महाजन समागम हुआ था, वह 
सब मिथ्या है । परन्तु जाग्रत में उपलब्ध स्तम्भ आदि किसी भी अवस्था में बाधित नहीं होती है । अतः 
आचाये शंकर बाह्य वस्तुओं का ज्ञान केवल विज्ञान से सम्भव नहीं मानते हैं अपितु वे बाह्य वस्तुओं के ज्ञान 
को यथार्थ अनुभव मानते हे" । इस प्रकार का वर्णन गौडपाद दर्शन में नहीं मिलता है । अतः आचार्य शंकर 


1. अनादि मायया सुप्तोमया जीव प्रबुध्यते । 
अजमनिद्रमस्वप्नमहेत बुध्यते तदा ॥। (मा० का० 1116 पृष्ठ 50) 

2. मायामात्रमिदं द्वैतमद्वैतं परमार्थतः (मा० का० 1116 पृष्ठ 52 वही) 

माण्डूक्य का? 2116 तथा 2118 पृष्ठ 81, 82) 

4. न स्वप्नादिप्रत्ययवज्जाग्रत्मत्यया भावितुमहोन्ति । कस्मात्‌ वैधम्यंहि भवति स्वप्नजागरितयोः । 
कि पुनःवैध्य॑म्‌ ? बाधाबाधाविति ब्रूमः । बाध्यतेहि स्वप्नोलब्धं वस्तु प्रति बुद्धस्यमिथ्यांमिथ्यामयोः 
पलब्धोमहाजनसमागमइति-¬। नैव जागरितोपब्धं वस्तु स्तम्भादिकं कस्यांचिदेप्यावस्थायां बाध्यते । 
अपि च स्मृति रेषायत्स्वप्तदर्शनम्‌ उपलब्धिस्तु जागारित दर्शनम्‌ । (शांकरभाष्यं 212129) 
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ने वस्तुओं की तीन प्रकार की सत्तायें स्वीकार की हैं-- 1. प्रतिभाषिक सत्ता, 2. व्यावहारिक सत्ता और 
3. पारमाथिक सत्ता । गौडपादाचाय व्याहारिक सत्ता को स्वीकार करते प्रतीत नहीं होते हैं। इस तरह 
हम गौडपादाचार्य और शंकराचार्य के मायावाद में मौलिक अन्तर कह सकते हैं । आचार्य शंकर अपने माया- 
वाद के स्वरूप को स्पष्ट करते हुए ब्रह्म सूत्र के भाष्य के प्रारम्भ में ही कहते हैं कि अन्धकार ओर प्रकाश के 
समान विरुद्ध स्वभाव वाले युष्मत्‌ (तुम) और अस्मत्‌ (हम) प्रतीति के विषय में भूतविषय और विषयी की 
इतरेतरभाव (तादात्म्य की) सिद्धि न होने पर उनके धर्मों की भी इतरेतर भाव की सिद्धि नहीं होती है। 
अतः “अस्मत्‌” प्रतीति के विषयभूत चैतन्य स्वरूप विषयी में युष्मत्‌ प्रतीति के विषयभूत विषय और उसके 
धर्मो का अध्यास और इसके विपरीत विषय में विषयी और उसके धर्मों का अध्यास नहीं हो सकता । इसका 
समाधान करते हुए शंकर कहते हैं कि अत्यन्तभिन्नधर्मो और धर्मियों का भेद ज्ञान न होने के कारण एक 
दूधरे में परस्पर स्वरूप तथा एक दूसरे के धर्मो का अध्यासक र सत्य और अनृत का मिथुनीकरण करके यह 
मैं' और यह मिरा! इस प्रकार मिथ्याज्ञान निमित्त स्वभाविक यह लोक व्यवहार होता है ॥! 
ब्रह्म 

शंक राचाये की तत्त्वमीमांसीय मीमांसा में ब्रह्म के स्वरूप विषयक अद्वेतवादी सिद्धान्त दार्शनिक 
जगत में विख्यात है । उनका मत है कि जैसे रज्जु में सपं की प्रतीति स्पष्ट रूपेण होती है, हम उससे भयभीत 
भी होते हैं, इसी प्रकार शंकर शुक्तिका में रजत्‌ की प्रतीत का दृष्टान्त भी देते हैं । यहां इन दुष्टान्तों रज्जु 
और शुक्तिका सर्प एवं रजत्‌ का निमित्तकारण और उपादान कारण भी है। उक्त दृष्टान्तों से जगत्‌ का 
ब्रह्म अभिन्ननिमित्तोपादान कारण है । वे यह सिद्ध करने के लिए अध्यास का आश्रय लेते हैं । उनकी 
मान्यता है कि स्मृतिरूप पूर्व दृष्ट का अन्य में (अधिष्ठान में अवभास प्रतीति) वही अध्यास है। अन्य कुछ 
विद्वान एक-दूसरे के धर्म के आरोप को अध्यास मानते हैं ।* जैसे शुक्ति रूप अधिष्ठान में कल्पित होने के 
कारण रजत्‌ अध्यस्त है अथवा रज्जुरूप अधिष्ठान में अज्ञान कल्पित सर्पअध्यास को दो प्रकार का स्वीकार 
किया जाता है । स्वरूपाध्यास और संसर्गाध्यास* । जब अज्ञान समाप्त हो जाता है तो हम कहते हैं, वह सपं 
नहीं अपितु रञ्जु है । जिस अधिष्ठान में जिस वस्तु का अध्यास होता है, उसके गुण अथवा दोष से वह अणु- 
मात्र भी सभ्बन्धित नहीं होता है । 

जैसे कि रञ्जु के गुण सपं में नहीं आते । इसी प्रकार ब्रह्म रूप अधिष्ठान में जगत्‌ अध्यस्त है तो ब्रह्म 
के भी गुण जगत्‌ में नहीं आयेंगे । यह मानकर आचार्य शंकर ने उपादान कारण के गुण कार्य में आते हैं, इस 
दोष से ब्रह्म को बचाने का प्रयास किया है । ब्रह्म को अभिन्न निमित्तोपादान कारण सिद्ध करने के लिए 
उन्होंने मुण्डकोपनिषद्‌ का प्रमाण प्रस्तुत करते हुए कहा है कि जैसे मकड़ी अपने में से जाला उत्पन्न करती 
है अपने में समेट लेती है ठीक इसी प्रकार इस ब्रह्म से यह जगत्‌ उत्पन्न हुआ है और इसी में लीन हो 


1. युष्मदस्मत्‌ प्रत्यय गोचरयोविषयविषयिणोस्तभः प्रकाशवद्विरद्स्वभावयोरितरेतरभावानुपपत्तौ 
सिद्धायां | 'ज्ञाननिमित्त: सत्यानृते मिथुना कृत्य, 'अहमिदं' ममेदं इति नैसगिकोऽयं लीक व्यवहारः । 


(ब्रह्मसूत्र शांकर भाष्य पृष्ठ 2, 3) 

29 स्मृतिरूप:परत्र पूवदृष्टावभासः । तं केचित्‌ अन्यत्रान्यधर्माध्यास: । (वही पृष्ट 4) 

3. जसे कि “शुक्तिमिदं रजतम्‌” उसके पश्चात्‌ नेदरजतंम्‌, यह यह स्वरूप-अध्यस्त है । इसी प्रकार 
शुक्ति अध्यस्त रजत्‌ के साथ संसर्गाध्यास है । (बही पृष्ठ 5) 
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जायेगा ॥ 
ब्रह्म सूत्र के शांकर भाष्य में: उपनिषदों के प्रमाणों द्वारा तथा उनके भाष्यों में ब्रह्म को ही जगत्‌ 


का कारण सिद्ध करने के साथ-साथ यह सिद्ध करने का यत्न किया हे कि एक ही चैतन्य व्यष्टिगत रूप में 
आत्मा है और समष्टिगत रूप में वही चैतन्य ब्रह्म है । आत्मा और ब्रह्म में अद्वैत है । ब्रह्म शब्द का मूल 
अर्थ-बृहत्‌ अर्थात्‌ महान होने के कारण वह ब्रह्म है। वही परम सत्य है । आचार्य शंकर तैत्तिरीयोपनिषद्‌ 
का भाष्य करते हुए लिखते हैं ब्रह्म जिसका लक्षण है कि वह महान्‌ है। उसे जो जानता है,'वह ब्रह्मवित्‌ 
कहलाता है । ब्रह्मवित्‌ वह परम निरपेक्ष परमसत्य ब्रह्म ही है । ब्रह्मवित्‌ वस्तुतः उस ब्रह्म से भिन्न नहीं 
है । ब्रह्म को जानने वाला ब्रह्म ही हो जाता है ॥ 

श्रुति के अनुसार ब्रह्म के स्वरूप के विविध पक्षों को शंकर वैदिक प्रमाणों से संचलित करके विस्तार- 
पुर्वक विवेचन करते हैं । छान्दोग्य का प्रमाण प्रस्तुत करते हुए उन्होंने अपने भाष्य में कहा है कि आत्मा ही 
सव कुछ है ।° इसी प्रकार मुण्डकउपनिषद्‌ में कहा है कि सबसे पूवं ब्रह्म ही अमृत है तथा ब्रह्म ही सब कुछ 
है ।° जगत्‌ में नाना कुछ भी नहीं केवल ब्रह्म ही है ।? इसी प्रकार वे आगे कहते हैं जगत्‌ में नाना कुछ भी 
नहीं, केवल ब्रह्म ही है ।” आचार्य शंकर “अहं ब्रह्मास्मि” और तत्त्वमसि उपनिषद्‌ के वचनों को महावाक्य 
संज्ञा देते हैं । अद्वैत वेदान्त उत्तरवर्ती आचार्यो ने भी इन्हें महावाक्य ही कहा है । इनकी ब्याख्या करते हुए 
आचार्यं अद्वैतवादी ब्रह्म के स्वरूप की विस्तारपूर्वक मीमांसा करते हुए इन महावाक्यों को तत्त्व बोध अनु- 
भूतिमूलक मानते हैं । उनका मत इनके विषय में यह भी प्रतीत होता है इन महावाक्यों के अन्तनिहित 
सम्पूर्ण अद्वैत वेदान्त दर्शन सार रूप छिपा हुआ है । ' 'तत्त्वमसि” महावाक्य का अर्थ अभिधा से ग्रहण नहीं 
किया जा सकता है । तत्‌ का अर्थ वह और त्वम्‌' का अर्थ तुम । दोनों ही शब्द विरोधी गुणों वाले हैं । अतः 
इनका अभिधा से अर्थ नहीं किया आ सकता है । 

वे आगे लिखते हैं कि सर्वप्रथम वह ब्रह्म ही था, उसने अपने आपको जाना कि मैं ब्रह्म हूं अतः वह्‌ 
वह देवों में से जानने वाला ब्रह्म रूप हो गया । उसे आत्मरूप से देखते हुए ऋषि 
वामदेव ने जाना कि इस ब्रह्म को इस समय भी जो इस प्रकार जानता है कि मैं ब्रह्म हुं ।° इसका विस्तृत 
भाष्य करते हुए वे कहते हैं कि यहां ब्रह्म शब्द से परब्रह्म अभिप्रेत है। उसी में स्वभाव का साध्यत्व 
सम्भव है । इससे आगे कहा गया है कि वह यह ब्रह्म अपूर्व कारण रहित अपर (कार्य रहित) अनन्तर 


विवश क क NSS NES 
1. यथोण्निभिः सूजते गृह णते च, यथापृथिव्यामोषधयः सम्भवान्ति। 


यथा सतः पुरुषात्‌ केशलोमाति तथाक्षरात्‌सम्भवती विश्वम्‌ ॥ (शांकर भाष्य मु० 1 एवं 1-6) 
2. स वा अयं आत्मा ब्रह्म । (शांकर भाष्य, बृहदारण्यक 414 5) 
बृहत्वात्‌ ब्रह्म (यह धात्वर्थं है । अर्थात्‌ महान है) 
स यो वै ह वे तत्परमं ब्रह्मवेद ब्रह्म॑ व भवति । 

(शांकर भाष्य, तैत्तिरीय उ०। गीता प्रेस गोरखपुर पु० 98) 

5. इदं सर्वं यदयमात्मा (बृ० 21416) शांकर भाष्य | ऊँ 
6, ब्रह्मनेवेदममृतं पुस्तात्‌ ब्रह्मनेवदं सवंम्‌ (शांकर भाष्य मु० उ० 21211 1). 
7. आत्मैवदं सवम्‌ (शांकर भाष्य, छा० उ० 712512) ) “सिकार ॐ 
8. नेह नाना अस्ति किञ्चन (शां० भा०, बु० उ० 414119) के (ड ती 6: शहि. 


सब कुछ हो गया है । 


>~ 


9. ब्रह्म वा इदमग्र आसीत्तदात्मानमेव* `अहं ब्रह्मनास्मिइति । सस्मात्तसवमभवत्‌--(शां० भा० बु० | 


114110) नरको नलर नि 


त्या 
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(विजातीय द्रव्य से रहित) और अबाध्य है । यह आत्मा ही सब कुछ अनुभव करने वाला है ।' वे आगे और 
कहते हैं कि वह निरन्तर ब्रह्म कौन है जो प्रत्यगात्मा द्रष्ट, श्रोता, मन्ता, बौद्धा अर्थात्‌ जानने वाला और 
सर्वानुभू है । उसका न कोई कारण, वह आत्मा ब्रह्म है । इससे अगले महावाक्य पहने यह पुरुष आत्मा ही 
था । उसने आलोचना करने पर अपने से भिन्न कोई नहीं देखा । उसने आरम्भ में अहमस्मि अर्थात्‌ वह ब्रह्म 
मैं हूं । इससे अगले महावाक्य में भी इसी भाव को इस प्रकार प्रस्तुत किया है कि वह यह जो अणिमा है 
एतद्‌ रूप ही यह सब है। वह सत्य है, वह आत्मा है। हे श्वेतकेतु वही तू है । शंकर कहते हैं कि वही सत्‌ 
संज्ञक है वही परमार्थे सत्य है ।* अर्यात्‌ आत्मा ही जगत्‌ सत्‌ स्वरूप है वह तत्त्वतः याथात्म्य है। जिस 
प्रकार गौ आदि शब्द बैल गाय आदि अर्थ में रूढ हैं उसी प्रकार उपपदरहित आत्मा शब्द प्रत्यगात्मा में ख्ढ़ 
है। हे श्वेतकेतु वह सत्‌ तू है । 

यह जो समस्त जगत्‌ दृश्यरूप दिखलाई दे रहा है वह सब कुछ चिन्मात्र ब्रह्म है, जो निधिशेष है 
बही परमार्थतः सत्‌ है । उसके अतिरिक्त जितने भी ज्ञात-ज्ञेय आदि जो भेद हैं वे सब कल्पित और मिथ्या ब्रह्म 
हैं ।! आचार्य शंकर ब्रह्म को किसी प्रकार भी सविशेष स्वीकार नहीं करते हैं अर्थात्‌ उनकी दृष्टि में ब्रह्म 
केवल निविशेष एवं निर्गुण ही है। केवल सगुण और सविशेषत आदि व्यवहारिक है पारमाथिक रूप में ब्रह्म 
निर्गुण और निविशेष ही है। निर्गुण शब्द से अभिप्राय है कि उस ब्रह्म में किसी भी प्रकार का गुण नहीं है 
अर्थात्‌ वह ब्रह्मगुणविहीन है । उपनिषदों के उन वचनों को जो ब्रह्म के सगुण वाचक हो सकते हैं, उनका 
अर्थं आचार्य विधेयात्मक शेली न करके निषेधात्मक प्रणाली से अर्थ करते हैं । जैसा कि तैत्रिरीयोपनिषद्‌ में 
ब्रह्म को सत्य, ज्ञान ओर अनन्त विशेषणों या गुणों वाला कहा है ।' सत्य का अर्थ आचार्य करते हैं कि ब्रह्म 
असत्य नहीं है, ज्ञान का अर्थ करते हैं कि ब्रह्म में अज्ञान नहीं है । अनन्त का अभिप्राय है कि ब्रह्म सान्त नहीं 
है । अर्थात्‌ अनन्त वाला नहीं है। 

आचाये शंकर ब्रह्म को पर ब्रह्म और अपर ब्रह्म मानते हैं। उनका कथन है कि ब्रह्म में उभयालिङ्गत्व 
नहीं हो सकता । यह नहीं हो सकता कि एक ही वस्तु स्वतः ही रूप आदि विशेषणों वाली भी हो और उसके 
विपरीत गुणों वाली भी हो ।१ वे मानते हैं कि अपर ब्रह्म का प्रतिषेध नहीं किया जा सकता अर्थात्‌ पर ब्रह्म 


1. तदेतत्‌ ब्रह्मपू्वमनपरमनन्तरमबाह्य अयमात्मा र्वानुभूदित्यनुशासनम्‌ । (51119 बृ०) शांकर 
भाष्य । 


2. आत्मवदग्र आसीत्‌ उुरुष-सोऽहम्‌-अस्मीत्मगेव्याहरत्‌ ततोऽहं नामभवत्‌ (शांकर भा० बृ० 
11419 > ` 
3. स य एष अणिमंतदात्म्यमिदं सवंतत्‌ सत्यं स आत्मातत्त्वमसि शवेतकेतोइति । (शाँकर भा० छा० 

61817) 


4. येन चात्मनात्मवतसर्वमिद्‌ जगत्तदेव सदाख्यं कारणं सत्यंपरमार्थसत्ता अत एव स एवात्मा जगतः 
प्रत्यग्‌ स्वरूपं सतत्त्व यथात्म्यम्‌ (छा० 61817 पर शांकर भाष्य) 

5. अशेषविशेष प्रत्यनीकचिन्मात्रब्रह्म॑व परमार्थतः । तदतिरिक्त नानाविधज्ञतूज्ञेयतत्कृतज्ञानभेदादि सर्व 
तस्मिन्नेव परिकल्पितं मिथ्याभ्रुतम्‌ । (छा० 61817 पर शांकर भाष्य) ` 

6. सत्यंज्ञानानन्तं ब्रह्म (तै० उ०-ब्र० अनु-1) 

7. अत : सत्यं ब्रह्मेति ब्रह्म विकारानिववर्तयति (शांकर भाष्य जै० उ० 21] ) 


8. न तावत्‌ स्वत एव परस्य ब्रह्मण उभयालिङ्गत्वमुपपद्यते । न ह्यकं वस्तु स्वतः विशेषोपेतं 
no : एव रूपादि विशेषोपेतं 
तद्‌ विपरीत चेत्यवधारयितुंशक्य विरोधात्‌ (शांकर भाष्य ब्र० सू० 312111) 


| 
| 
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और अपर ब्रह्म दोनों का प्रतिषेध नहीं हो सकता है। अन्यथा शून्यवाद सिद्ध हो जायेगा ।' जैसा कि हम 
ऊपर संकेत कर आए हैं कि आचार्य ब्रह्म को सभी विशेषणों से रहित ओर निर्गुण तथा निविकल्पक मानते 
हैं ।* उनका स्पष्ट मत है कि उपनिषदे एवं वेद ब्रह्म को निविशेष ही स्वीकार करते हैं । ब्रह्म तो सब विशे- 
षणों से रहित है । ब्रह्म को जानने के विषय में आचार्य शंकर का मत है कि ब्रह्म जिसको ज्ञात नहीं है, 
उसी को ब्रह्म ज्ञात है, जिसको ब्रह्म ज्ञान है, वह उसे नहीं जानता । क्योंकि शब्द रहित, स्पर्श रहित और रूप 
रहित है ।* 

वस्तुतः उपनिषदों में ब्रह्म का स्वरूप उभयलिग रूप में मिलता है । जैसा कि छन्दोग्य उपनिषदों में 
ही कहा है कि ब्रह्म का सर्व विश्व कम है, समस्त दोषों से रहित उसका कार्य है, वह समस्त गन्धवाला 
अर्थात्‌ उसका गन्ध सुखकर है । वह सर्वे रस अर्थात्‌ रसानांरस है । 

इसी प्रकार ब्रह्म के विषय में निविशेष अथवा निर्गुण वाचक श्रुतियां भी पर्याप्त हैं। यह तो एक 
प्रकार का विरोध है। तब ती ब्रह्म सविशेष और निविशेष दोनों रूपों वाला हुआ है । निविशेष श्रुति कहती 
है कि वन स्थूल है, न अणु है, न हस्व हे और न दीघं है । कया इन श्रुतियों में दोनों लिङ्ग वाला ब्रह्म 
समझना चाहिये अथवा दोनों में एक लिङ्ग वाला ? यदि दोनों में एक लिङ्ग वाला समझा तो भी क्या वह 
सविशेष है अथवा निविशेष, इस पर विचार करने से उसमें दोनों लिङ्ग वाली श्रुतियों के अनुग्रह से दोनों 
लिङ्ग वाला ब्रह्म समझना चाहिए । आचार्यं शंकर ऐसा मानने पर कहते हैं कि पर ब्रह्म का स्वतः उभयलिङ्गत्व 
सिद्ध नहीं होता, क्योंकि स्वतः ही एक वस्तु रूपादि विशेष युक्त और रूपादि विशेष रहित हो, इस प्रकार 
विरोध होने से वस्तु का अवधारण अर्थात्‌ निश्चय नहीं किया जा सकता है ।* यदि कहो कि स्वभावतः 
पृथ्वी आदि योग से ऐसा हो, तो वह भी उपपन्न नहीं हो सकता । उपाधि योग से अन्य प्रकार की वस्तु का 

अन्य प्रकार का स्वभाव सम्भव नहीं है । स्वभावत: स्वच्छ स्फटिक लाख आदि के योग से अस्वच्छ नहीं हो 

जाता उसमें अस्वच्छ का अभिनिवेश भ्रममात्र है ।* 

श्रुति में निर्गुण पर ब्रह्म को निष्प्रपञ्च भी कहा गया है । उस अजन्मा अजर, अमर, अमृत और 
अभय किया गया है । इसके स्वरूप को निषेधात्मक शेली में निरूपित किया है ।° बृहद!रण्यकोंपनिषद्‌ में ब्रह्म 
के स्वरूप का विस्तृत वर्णन करते हुए निषेधात्मक प्रणाली ब्रह्म विषयक बड़ा ही समीचीन वणेन प्राप्त होता 


1. न तावद्‌ उभयप्रतिषेध उपपद्यते शून्यवाद प्रसङ्गात्‌ (ब्रह्म सूत्र शांकर भाष्य 312122) 

2. अतश्यान्यतरलिङ्ग पस्म्रिहेऽपि समस्त विशेषरहितं निविकल्पमेव ब्रह्म प्रतिपतव्यं न तदूविपरीतंः `` 
सवंत्रहि ब्रह्मस्वरूपप्रतिपादन परेषु वाक्येषु अशब्दमस्परशंमरूपमव्यम्‌ (क० 3115) इत्येवमादिज्वपास्त 
समस्त विशेष मेव ब्रह्मोपदिस्यते (शांकर भाष्य ब्र सू० 312111) 

3. कठ० 3115) 

4. “न स्थानतोऽपि परस्योभयलिङ्ग सवेत्रहि' (ब्र सु० 312111) पर शांकर भाष्य-सन्त्युभयलिङ्गा 
श्रुतयो ब्रह्मविषयाः-सर्वेकर्मासर्वकामः सर्वगन्धः सवे रसः (छा० 311412) इत्येवसाद्यासविशेष 
लिङ्गाः । अस्थूलमतण्वहस्वमदीधेम्‌ (बृह्‌० 31818) इत्येवमाद्याश्च निर्विशेष लिङ्गा । किमासु श्रुति- 
षूभयलिङ्ग ब्रह्मन ह्यक वस्तु स्वतः एव रूपादिविशेषोपेतंतद्विपरीतं चेत्यवधारयितुं शक्यं 
विरोधात्‌' ' '।” शांकर भाष्य ब्र० सू० 312111) 

5. अस्तुतहि स्थानतः पृथिव्याद्युपाधियोगादिति, तदपि नोपपद्यते--नहि-उपाधियोगदप्यन्यादृशष्य 
बस्तुनोऽन्यादृशः-- 

6. बृहदारण्यक---41412 5 
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है । वह न मरता है, न मीठा है, न पतला है, न बड़ा, न लाल, न द्रव्य, न छाया, न तम, न शत्रू, न आकाश, 
न संठ, न रस, न गन्ध, न नेत्र, न कान, न वाणी, न मन न तेज, न प्राण, न मुख, न काम, न अन्दर, न 
बाहर, न भक्षक और न भव्य है ।' आचाये मानते हैं कि वह अशक्त, अस्पर्श, अरूप, अव्यय, रसहीन, तैल 
और गन्धरहित, अनादि, अनन्त महत्वातीत और अटल हे ।* 

जब वह विपय नहीं है तो इन्द्रिय मन एवं बुद्धि के लिए अग्राह्य है और अज्ञेय है ।° आगे कहा वह 
आत्मतत्त्व अर्शीय, अग्राह्य और निविकार है ।* 

आचार्य शंकर ने निविशेष और सविशेष ब्रह्म को क्रमशः पारमाथिक और व्यावहारिक स्तर पर रख 
कर देखा है। उनके मतानुसार ये जो ब्रह्म के लक्षणपरक शब्द श्रुति में पुलिङ्ग में प्रयुक्त हुए हैं, वे सगुण 
अर्थात्‌ ईश्वर के द्योतक हैं । जो नपुंसक लिङ्ग में प्रयुक्त हुए हैं वे परम अर्थात्‌ पारमाथिक निर्गुण ब्रह्म के 
अभिधायक है । 

जीवात्मा-आचार्यं शंकर श्रुति भौर ब्रह्मसूत्र का भाष्य करते हुए जीव और ब्रह्म में अभेद 
मानते हैं । भेद केवल व्यावहारिक स्तर पर है, पारमार्थिक रूप में जीव ब्रह्म से भिन्न है ही नहीं । केवल 
अज्ञान के कारण विवतं रूप में पृथक्‌ भासित होता है। वे इस जीव ओर ब्रह्मके विवर्त को अनादि मानते हैं । 
इस पर उनकी अनेक आचायों ने सबल आलोचना भी की है, उनका मत है कि जब यह भेद अनादि है तो 
दोनों में अभेद कंसे माना जा सकता | आचःयं शंकर के जीव एवं ब्रह्म के अभेद को सार रूप में इस प्रकार 
प्रस्तुत किया जा सजता है-- 

1. ब्रह्म के दो रूप हैं, एक तो नाम रूप विकार भेद वाला दूसरा इसके विपरीत सब प्रकार की 
उपाधि से छुटा हुआ है ।* 

2. वहां अविद्या की अवस्था ब्रह्म के उपास्य और उपासक आदि लक्षण वाले सब व्यवहार होते हें । 
ये सब में उपाधि के भेद से भेद होता है 10 

3. परमात्धा ही शरीर, मन बुद्धि की उपाधियों से परिच्छिन्न होकर मूर्खो के लिए शरीर एवं जीव 
कहलाता है |” 
gE जीव ब्रह्म का भेद अविद्या के कारण है । पारमार्थिक रूप में आत्मा एक ही है, दो नहीं हो 

oe 5; अन्य मतावलम्बी और हम में से भी कुछ लोग जीव के स्वरूप को पांरमा्थिक रूप में ही मानते 

हैं । काल उनके भ्रम को दूर करने के लिए किया हे । जिससे स्पष्ट हो जाय हे आत्मा 


॥ तथा बृहदारण्यक 31811 


ध*'"। (व्र० सू० शांकर भाष्य 111 112) 
क्षण--सर्वो व्यवहार--(शांकर भाष्य ब्र सू० 
३1६ ६७ ५३ क 


ME Cs ह. 
1 8॥ प्रत्यगात्मानो समः 


eed * 


125 


एक ही है। एक ही कूटस्थनित्य जादूगर की तरह अनेकों प्रकार का अवलोकित होता है ।' ब्रह्म सूत्र के कई 
भेदमूलक सूत्रों पर शंकर का भेदपरक अर्थ भी प्राप्त होता है परन्तु यह भेद उनकी दृष्टि में पारमाथिक रूप 
में न होकर व्यावहारिक एवं औपाधिक है । यद्यपि आचार्य की समीक्षा करने वाले अन्य आचार्य उनका 
प्रत्याख्यान भी करते हैं । 
सृष्टि रचना--द्वैतवादी आचार्य सृष्टि रचना में ब्रह्म को निमित्त कारण, प्रकृति एवं परमाणु को 

उपादान कारण और जीवात्मा को साधारण कारण मानते हैं । आचार्य शंकर, जैसा कि हम इस शोधपत्र 

के प्रारम्भ में स्पष्ट कर चुके है, ब्रह्म को अभिन्ननिमित्तोपादान कारण मानते हैं सृष्टि की रचनाविकार से 

न होकर विवतंवाद के अनुसार स्वीकार करते हैं । मायोपहित चैतन्य की सूष्टि क्रम में माया की उत्कृत 

सत्व की उपाधि से युक्‍त चैतन्य सर्वज्ञादि बिशेषणों युक्त ईश्वर कहलाता है । अद्वैतवाद में माया शब्द का 

ग्रहण ऋग्वेद से किया जाता है। एक ही इन्द्र-परमात्मा मायाशक्तियों के द्वारा अनेक रूपों वाला प्रतीत 

है। इसी प्रकार श्वेताश्वेतर उपनिषद्‌ में माना है कि माया को प्रकृति यानी विश्व का परिणामी उपादान 

कारण और माया के अधिष्ठाता को परमेश्वर समझो ।* इसी प्रकार इसी उपनिषद्‌ में दूसरे स्थान पर कहा 

गया है कि विश्वमाया की निवृत्ति होती है |“ अनेक गीता आदि ग्रन्थों के भी माया सम्बन्धी प्रमाण दिये 

जाते हैं । श्रुति में अर्थात्‌ वैदिक साहित्य में ऋग्वेद के नासदीय सूक्त में सृष्टि संरचना का संक्षिप्त रूप में 

परन्तु अति गम्भीर और सूक्ष्म वर्णन आता है । तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में कहा है कि जिस ब्रह्म से ये समस्त 

महाभूत उत्पन्न होते है जिसके उत्पन्न हुए जीवित रहते हैं और उसी में पुनः लीन हो जाते हैं ॥ आगे इसी 

उपनिषद्‌ ने सृष्टि क्रम का वर्णन करते हुए कहा है कि उस ब्रह्म की ईक्षण शक्ति से आकाश, आकाश से 

वायु, वायु से अग्नि, अग्नि से थल, जल से पृथ्वी, पृथ्वी से औषधियां रूप नाना जगत उत्पन्न होता है ।° 
इसी प्रकार मुण्डक उपनिषद में भी सृष्टि रचना के संक्षिप्त वर्णन में कहा गया है कि उस तप के परिणाम- 
स्वरूप, अन्न, प्राण, मन पंचमहाभुत, समस्त लोक और कर्म तथा कर्मो से अवश्यंभावी सुख-दुःख रूप फल 
उत्पन्न होते हैं। इसके आगे इसी उपनिषद के वचनों में नाना विधि रूप विश्व की संरचना सभी उसी से 
उत्पन्न होती है, यह सुस्पष्ट वर्णन मिलता है । यहां शंकर अपने भाष्य में स्पष्ट करते हैं कि जिस प्रकार दृष्टि 
दोष से आकाश तल मलादि युक्तभासता है, उसी प्रकार देहाधि-उपाधि भेद में दृष्टि रखने वालों को वह 
अक्षर ब्रह्मा प्राण, मन, इन्द्रिय एवं विषयों से युक्त सा भासित होता है । उसी से (अक्षर पुरुष) प्राण उत्पन्न 
होता है । | उससे ही अविद्या उपाधि से उपलक्षित, अविद्या का विषय विकारभूत नाममात्र तथा प्राण, मन 
1. अपरे तु वादिनः पारमाथिकमेव जैवं रूपामिति मन्यन्तेऽस्मदीयाश्च केचित । एक एव परमेश्वरः 
कूटस्थनित्योविज्ञान धातुरविद्ययामाययामायाविवदनेकधाविभाष्यतेनात्यो बिज्ञान धातुरस्तीति (ब्र 
सू० शांकर भाष्य 1131 19) 
. इन्द्रो मायाभिः पुरुरूपईयते (6147118) 
, मायांतु प्रकृति विद्यात्‌ मायिनं तु महेश्वरम्‌ (श्वेता उ० 4110) 


, विश्वमायानिवृत्तिः (श्‍वेता? 1110) 
यतो इमानि भूतानि जायन्ते । येन जाताति जीवन्ति । यत्प्रयन्त्यभिसंविशन्ति (पर शांकर भाष्य) 


अत्यान्यप्येवं जातीय काति वाक्यानि नित्यशुद्ध बुद्ध मुक्‍त स्वभाव स्ज्ञस्वरूप कारणंविषयाण्यु- 
दाहष्तंप्यानि । (तैति० 311) हु 

6. तस्मादवा एतस्मादात्मन आकाशः सम्भूतः, आकाशाद्वाय । : । अग्नेराय: । अदम्य पृथ्वी । 
पथिव्या औषधयः'``। पर शांकर भाष्य (त० ब्र° व° 1 अनुवाक) 


® न> (22) ७> 
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आदि महाभूतों की उत्पत्ति होती है ।! इसी प्रकार छान्दोग्य में कहा गया है कि यह विकार तो केवल नाम 
रूप जगत का वाचारम्भण मात्र है ।? इम प्रकार उसी पुरुष से अग्नि, समिधा, सूर्य, पर्जन्य, औषधियां और 
पृथ्वी आदि समस्त जगत के साथ समस्त प्रजा उत्पन्न हुई है । वस्तुतः यह त्र लोच्यदेहोपाधिक प्रथम शरीरी 
अनन्त देव परमात्मा ही समस्त भुतों का अन्तरात्मा है || उस परधात्मा की महिमा महान है वह विश्व में 


एक पाद और उसके तीन पान अमृत में हैं ।” 
वह परमात्मा ही अग्नि आदि नामों से भिन्न कहा जाता है ।* यह मित्र आदि समस्त नाम एक ही 


सत के हैं, विद्वान उसे बहुनामों से कहते हैं । दो समान गुण बालकों में मित्र एक वृक्ष पर बठे हैं । उनमें 
एक उसके फल खाता है, दूसरा चेता बनकर कुछ भी नहीं खाता है ।” इत्यादि वेद मन्त्रों क्रा भाष्य आचार्य 
शंकर, उपनिषदों एवं ब्रह्म सुत्र के भाष्य में अद्वैतपरक ही करते हैं । 


1. तस्मादेव पुरुषान्नामरूपबीजोपाधिलक्षिताञ्जायते ।' ``न हि तेना विद्याविषयेणानृतेन प्राणेनसप्राणत्व 


परस्य 'विषयाश्चैतस्मादेव जायन्ते" `` परमाथंतोऽन्तसन्तस्तया प्रलीनाश्चेति द्रष्टव्याः । (मुण्डक 2 
खण्ड 113 मं० पर शांकर भा०) 


ठ. वाचारम्भणं विकारो नामधेयम्‌ (छा० उ० 611 14) 

3. तस्मादरिनि समिधो यस्य सूर्यं (मु० 2। खण्ड 115 पर शांकर भाष्य) 

४. ५ एव क्रमेण बह्वीबह्वयः प्रजा ब्राह्मणाद्याः पुरुषात परमातसम्प्रसूताः समुत्पन्नाः मु० 2। खं० 114 
पर शांकर भाष्य) 

- पादोऽस्य सर्वाभूतानि त्रिपादस्यामृतं दिवि (यजु० अ० 31 मन्त्र) 

. तदेवाग्निस्तदादित्यं `` ` भाप स प्रजापति । (यजु० 3211) 

- इदं मित्र वरूणमर्नि'`'एवं सद विप्रा बहुधावदन्ति (ऋ० 11164146) 

` द्वासुपणी समुजा सखाया'"*'अभिचाकशीति''- 
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अद्वैत वेदान्त : परम्परा, साहित्य और सिद्धान्त 
डा० अभेदानंद भट्टाचार्य 


आचार्य शंकर अद्वेत वेदान्त को औपनिषदीय सिद्धान्त कहते हैं। उपनिषदो में बहुस्थलो में अद्वैत ब्रह्म 
का प्रतिपादन मिलता है । इस अद्वैत ब्रह्मवाद की स्थापना के लिए आचाय शंकर ने ब्रह्मसूत्रों पर बहुत बड़ा 
भाष्य लिखा । बादरायण ने उपनिषद्‌ वाक्यों की मीमांसा के लिए शारीरक मीमांसा सूत्रों की रचना की । 
इन सूत्रों में जो उपनिषद्‌ सिद्धान्त प्रतिपादित हुए हैं, उन्हीं की व्याख्या शंकर ने अपने भाष्य में की है, यह 
उनका दावा है । आचार्य शंकर से पूर्व और भी अद्वैत वेदान्त के कुछ आचाय हुए हैं उन आचायों में आचार्य 
गौड़पाद का नाम बहुत ही महत्त्वपूर्ण है। आचार्य गौड़पाद शंकराचार्य के परमगुरु थे। उन्होंने मांड्क्य- 
उपनिषद्‌ पर मांड्क्य-कारिका लिखकर अद्वैतवाद की व्याख्या की है। आचार्य शंकर ने मांड्क्य-कारिका पर 
भी भाष्य लिखा है इसके अतिरिक्त ग्यारह उपनिषदों पर उनका लिखा गया भाष्य विद्वानों में बहुत 
चित है ) उनमें भी छान्दोग्य एवं बृहदारण्यक उपनिषद्‌ भाष्य में उन्होंने अद्वेतवेदान्त की सँद्धान्तिक बातें 
लिखी हैं जो कि अद्वैत वेदान्त के लिए महत्त्वपुर्ण हैं । शंकर ने तृतीय प्रस्थान भगवतगीता पर भी भाष्य 
लिखा है । इनके अतिरिक्त उपदेश साहस्री, विवेक चूडामणि एवं बहुत-से स्तोत्रों की रचना भी उन्होंने की 
है । आप्तवज्रसूची, आत्मबोध, मोहमुद्गर, दश-श्लोकी अपरोक्षानुभूति, विष्णु सहस्रनाम आदि ग्रन्थ भी 
शंकराचार्य रचित कहे जाते हैं ।' 

आचार्य शंकर के उक्त सभी ग्रन्थों एवं भाष्यों में ब्रह्मसूत्र भाष्य ही प्रधान रूप से अद्वेतवेदान्त का 
आधार ग्रन्थ है । इसीको अद्वैतवेदान्त दर्शन कहा जा सकता है। आचार्य शंकर के बाद अद्वैतवेदात्त मे अनेक 
विद्वान्‌ आचार्य हुए हैं एवं बहुत-से पाण्डित्यपूणं ग्रन्थ लिखे गये हैं । प्रक्रिया-भेद से बाद के आचार्यो में विव- 
रण सम्प्रदाय एवं भामती सम्प्रदाय नाम से दो विशेष धाराओं की प्रसिद्धि हुई। आचार्य पद्मपाद शंकरा- 
चार्य के शिष्य थे । उन्होंने शंकरभाष्य के ऊपर पंचपादिका के नाम से एक टीका लिखी । उस टीका के ऊपर 
आचार्य प्रकाशात्मा ने विवरण नाम की टीका की रचना की। ये दोनों ही टीकायें अद्वेत वेदान्त का बारीकी 
से विश्लेषण करती हैं । विवरण टीका के नाम से ही पूर्वोक्त विवरण सम्प्रदाय का प्रादुर्भाव हुआ । इसीसे 
पता चलता है कि इस टीका की कितनी महत्ता है । विद्यारण्य मुनि ने, जिन्हें माधवाचाय भी कहा जाता है, 
विवरण-प्रमेयसंग्रह की रचना की । इन्होंने ही वेदान्त का महत्त्वपुर्ण ग्रन्थ पंचदशी एवं जीवन-मुक्तिविवेक 
नामक ग्रन्थों की भी रचना की । पंचदशी के विषय में कहा जाता है कि इस ग्रन्थ के प्रथम छः अध्याय 
विद्यारण्य मुनि के द्वारा रचित हैं एवं बाद के नो अध्याय भारती तीथं द्वारा रचे गए है। 

भामती सम्प्रदाय वाचस्पति मिश्र द्वारा रचित प्रसिद्ध भामती नामक टीका से प्रादुर्भूत होता है । 


1. Indian philosophy. Dr. Radhakrishnan, Vol. I page 451 
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भामती टीका भी ब्रह्मसूत्र शंकरभाष्य पर लिखी गई एक पांडित्यपूर्ण एवं व्याख्यात्मक टीका है । इस टीका 
में अद्वैत वेदान्त के प्रायः सभी सिद्धान्तों का विश्लेषण हुआ है । भामती की व्याख्या अमलानन्द स्वामी ने 
कल्पतरु नामक टीका द्वारा की है। कल्पतरु की व्याख्या परिमल नामक टीका है जोकि महापण्डित अप्पय 
दीक्षित द्वारा रचित है । इसी प्रकार अद्वैतानन्द द्वारा लिखित ब्रह्मविद्य भरण तथा स्वामी गोविन्दानन्द की 
रत्नप्रभा अद्रेत वेदान्त के महत्त्वपुर्ण ग्रन्थ हैं। आनन्दगिरि की न्यायनिर्णय टीका बहुत ही प्रसिद्ध है । 
अखण्डानन्द ने विवरण के ऊपर तत्त्वदीपन टीका लिखी है । सुरेश्वर आचार्य का बृहदारण्यकवातिक अद्वैत 
वेदान्त में बहुत महत्त्वपूर्ण रचना है । इन्हीं का दूसरा ग्रन्थ नेष्कम्ये-सिद्धि है । सर्वज्ञात्म मुनि ने संक्षेपशा रीरक 
लिखकर वेदान्त सिद्धान्तों का प्रतिपादन किया है । इधर श्रीहर्ष ने खण्डनखण्डखाद्य ग्रन्थ द्वारा सम्पुर्ण प्रपंच 
को अनिवेचनीय सिद्ध किया है । मण्डनमिश्र द्वारा लिखित ब्रह्मसिद्धि, विमुक्तात्मा द्वारा लिखित इष्टसिद्धि, 
काश्मी रक सदानन्द यति की अद्वैतब्रह्मसिद्धि, मधुसूदन सरस्वती की अद्वैतसिद्धि इससे पूर्व उल्लेखित सुरेश्वर 
की नैष्कम्यं सिद्धि, इन सबको अद्वैत वेदान्त में पंचसिद्धियाँ कहते हैं । इनमें से अद्व॑तसिद्धि बहुत ही पांडित्य- 
पूर्ण ग्रन्थ है । आचाय॑ चित्मुख ने तत्त्वप्रदीपिका की रचना करके अद्वैत वेदान्त के विषयों का पांडित्यपूर्ण 
विवेचन किया है । न्यायमकरन्दकार आनन्दबोध भट्टारक आचार्य के, 'न्यायमकरन्द' ग्रन्थ में ख्यातिवादों 
का विद्वतापूर्ण विवेचन हुआ हे । नृसिहाश्रम द्वारा रचित अद्वेतदीपिका' एवं वेदान्त तत्त्व विवेक' अद्वैत 
वेदान्तविषयक पाण्डत्यपुणं ग्रन्थ हैं । अप्पय दीक्षित ने अद्वैत वेदान्त के लिए अनेकों ग्रन्थ लिखे हैं । 'कल्पतरु 
परिमल' का उल्लेख हमने पहले ही किया है जो कि एक पाण्डित्यपुर्ण एवं बृहत्‌ टीकाग्रन्थ है। इसके अति- 
रिक्त न्यायरक्षामणि, सिद्धान्तलेशसंग्रह, आदि ग्रन्थ बहुत प्रसिद्ध हैं । अद्वैत वेदान्त में बहुत-से और भी ग्रन्थ 
लिखे गये हैं जिनमें प्रकाशानन्द सरस्वती का वेदान्त सिद्धान्तमुक्तावली, सदानन्द का वेदान्तसार, धर्मराजा- 
ध्वरीच््र का वेदान्तपरिभाषा, रामाद्वय का वेदान्तकौमृदी, कृष्णमिश्रयति का प्रबोधचन्द्रोदय, लक्ष्मीधर का 
अद्वैतमकरन्द आदि ग्रन्थ उल्लेखीय हैँ । इनके अतिरिक्त और भी बहुत-से टीकाग्रन्थ एवं वृत्तिग्रन्थ अद्वैत 
वेदान्त के आचार्यो ने लिखे हें । गौड़ ब्रह्मानन्द की अद्वैतसिद्धि के ऊपर लघुचर्द्रिका टीका अद्वैत वेदान्त के 
पंडितों में महत्त्वपूर्ण स्थान बना चुकी है । 
अद्वैत वेदान्त में अनेकों आचार्य हो चुके हैं । उनमें आचार्य शंकर के बाद उपर्युक्त आचार्य पद्मपाद, 
आचार्य सुरेश्वर, आचार्य मण्डनमिश्र, (कुछ लोग इन दोनों आचायों को एक व्यक्ति भी कहते हैँ) आचार्य 
वाचस्पति मिश्च, आचार्य श्रीहृषं, आचाय चित्सुख, आचार्य सवंज्ञात्म मुनि, आचार्य प्रकाशात्म यति, आचार्य 
मधुसूदन सरस्वती, आचायं अप्पय दीक्षित बहुत ही प्रसिद्ध एवं श्रद्धा के पात्र हैं । अद्वैत वेदान्त के विषयों की दृष्टि 
से उपर्युक्त ग्रन्थों में पंचपादिका, पंचपादिकाविवरण, भामती, कल्पतरु, परिमल प्रसिद्ध टीकाग्रन्थ हें । मौलिक 
ग्रन्थो में संक्षेप- शारीरकभी महत्त्वपूर्ण स्थान रखता है । पाण्डित्य एवं शास्त्रार्थ की दृष्टि से तत्त्वप्रदीपिका, 
6 यहा, अद्वेतसिद्धि एवं लघुचन्द्रिका प्रसिद्ध ग्रन्थ हैं । अद्वेतसिद्धि में द्वैतवादी न्यायामृतकार व्यास- 
तीथं द्वारा अद्वत सिद्धान्त में किये गये आक्षेपों का शास्त्राथंपूर्ण उत्तर दिया गया हूँ । व्यासतीर्थं के | 
तरंगिणीकार द्वारा किये गये आक्षेपों का उत्तर लघुचन्द्रिकाकार ने दिया हूँ । इस प्रकार यह द्वैत एवं अद्वैत- 
वादों की SRP क ता, चली हे । खण्डनखण्डखाद्य अद्वैत वेदान्त का एक अद्वितीय ग्रन्थ है । इसमें श्रीहषं ते 
नागार्जुन की शेली से प्रमाण, प्रमेय आदि तत्त्वों की सर्व प्रकार से ताकिक असिद्धि बतलाई है। तार्किक 
विश्लेषण करने पर श्रीहूषं हा संसार में किसी भी वस्तु की सिद्धि सम्भव नहीं । ब्रेडले के समान 
श्रीह भी इस निष्कर्ष पर पहुंचते हैं कि प्रमाण-प्रमेय आदि तत्त्वों की सिद्धि विरोधपूर्ण है । इसलिए विश्व की 
सभी वस्तुएं अनिवंचनीय हैं । 
उपर्युक्त सभी ग्रन्थों में नाना प्रकार से अद्वैतब्रह्म की ही सिद्धि की गई है । अद्वेतब्रह्म की सिद्धि के 
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लिए आत्मा-अनात्मा-अध्यास, अनिवेचनीय अविद्या, ब्रह्म का निर्गुणत्व, जीव-ब्रह्म-एकत्व, तत्त्व-मसि का 
अखण्डार्थत्व, जगत्‌ मिथ्यात्व, मुक्ति में जीव--ब्रह्मैक्म आदि विषयों का विवेचन उक्त ग्रन्थों में हुआ है । 


संक्षिप्त तत्त्वमीमांसा : आत्म-अनत्माध्यास 


ब्रह्मसूत्र में 'अथातो ब्रह्म जिज्ञासा' इस प्रथम सूत्र द्वारा ब्रह्म की जिज्ञासा का प्रतिपादन हुआ है 
श्रुति में भी 'तद्विजिज्ञासस्व' कहा गया है । यहाँ पर ब्रह्म जिज्ञासा में प्रश्‍न उठाया गया हे कि ब्रह्म की 
जो जिज्ञासा करनी चाहिए उस जिज्ञासा का विषय ब्रह्म ज्ञात है अथवा अज्ञात । यदि ब्रह्म ज्ञात है तो उस 
विषय में जिज्ञासा का उदय ही नहीं हो सकता, यदि अज्ञात है तो जिज्ञासा ही असम्भव है ।' कोई भी व्यक्ति 
पूर्ण रूप से अज्ञात वस्तु की जिज्ञासा नहीं कर सकता, न ही पूर्ण रूप से ज्ञात वस्तु की जिज्ञासा हो सकती 
है । पूर्ण रूप से ज्ञात एवं पूर्ण रूप से अज्ञात वस्तुओं में सन्देह नहीं हो सकता, सन्देह के बिना जिज्ञासा 
सम्भव नहीं । इस समस्या का समाधान आचार्य शंकर ने किया है । उनके अनुसार ब्रह्म की जिज्ञासा असम्भव 
नहीं है । आत्मरूप से ब्रह्म सबके लिए प्रसिद्ध है। आत्मास्तित्व को सभी मानते हैं । कोई भी मैं नहीं हूँ 
इस प्रकार नहीं कहता । अद्वैत वेदान्त आत्मकेन्द्रित दशन है । देकात के समान ल्वतःसिद्ध आत्मास्तित्व को 
केन्द्र बनाकर अटत दर्शन प्रवृत्त होता है। इस प्रकार आत्मा के रूप में अर्थात्‌ मैं हु के अनुभव से आचार्य 
शंकर आत्मा की प्रसिद्धि करते हैं। उनके अनुसार आत्मा ही ब्रह्म है, यह बात शंकर शास्त्रीय आधार पर 
मान लेते हैं, क्योंकि उपनिषद्शास्त्रो की मीमांसा एवं समन्वय ही उनका कार्य है । इसीलिए शास्त्र-प्रमाण 
उनके लिए दार्शनिक आधार है । आत्मा के रूप में ब्रह्म प्रसिद्ध होने पर भी आत्मा स्वयं अपने स्वरूप से 
प्रसिद्ध नहीं है । अर्थात्‌ आत्मा जिस रूपमें प्रसिद्ध है, वह आत्मा स्वरूप नहीं है । वह तो आत्मा का अध्यस्त 
रूप है । इसीलिए स्वरूपभूत आत्मा की जिज्ञासा होनी चाहिए । इस प्रकार आचार्य शंकर आत्मा को प्रसिद्ध 
बतलाते हुए भी वास्तविक स्वरूपभूत आत्मा को अप्रसिद्ध मानकर आत्मा की अर्थात्‌ ब्रह्म को जिज्ञासा का 
प्रतिपादन करते हैं । जहाँ पर 'अहं' करके आत्मा का प्रत्यक्ष होता है वहाँ पर शरीर को लेकर ही 'मै देवदत्त 
ह, मैं स्थूल हूँ' इत्यादि प्रयोग होते हैं । शरीर-अभिमानी के रूप में आत्मा स्वरूपभूत आत्मा नहीं है, आत्मा 
शुद्ध चेतन है । उसमें स्थूलत्व आदि धर्म सम्भवं नहीं, स्थूलत्व आदि जड़ वस्तुओं के धर्म हैं । आत्मा अभोतिक 
है, अतः उसमें वास्तविक अर्थ में भौतिक धर्मे नहीं हो सकते । स्थूल शरीर एवं अन्तःकरण के धर्मो को लेकर 
जीवात्मा सुखी-दुखी होता है । आत्मा का इस प्रकार शरीर धर्मो के साथ तादात्म्यभाव वस्तुत: अध्यासपूर्वंक 
है । आत्मा विषयी है । विषय अनात्मा जड़ पदार्थ है। विषयी एवं विषय प्रकाश एवं अन्धकार के समान 
परस्पर विरोधी हैं। दोनों का किसी प्रकार से सम्बन्ध नहीं बन सकता, फिर भी आत्मा-अनात्मा का इतरे- 
तरभावसम्बन्ध होता है । वस्तुतः यह सम्बन्ध आध्यासिक ही है। यह आध्यासिक सम्वन्ध मिथ्या सम्बन्ध 
है ।* अध्यास मिथ्या सम्बन्ध का मूल है । इस अध्यास के कारण ही चेतन आत्मा में जड़ वस्तु के सम्पकं से 
'अहमिदं” 'मम इदम्‌' इत्यादि प्रकार से मिथ्याभिमान का उदय होता है । लोग इस मिथ्याभिमान को स्वा- 
भाविक एवं सत्य समझने लगते हैं- यह मिथ्या अभिमान अनादि अज्ञान के कारण है, यह्‌ नहीं समझ पाते । 
मव 
1. रुह्मप्रसिद्धमप्रसिद्धं वा स्यात्‌ । यदि प्रसिद्धं, न जिज्ञासितव्यम्‌। अथाप्रसिद्ध, नैव शक्यं जिज्ञासितु- 
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इस प्रकार यह लोकव्यवहार अनादि अज्ञान के कारण चल रहा है ए 

अध्यास का विवरण देते हुए आचार्य शंकर ने भाष्य में कहा है कि 'स्मृतिरूप: परत्र पूर्वदृष्टावभास:* 
अर्थात्‌ पूर्वेदृष्ट वस्तु के समान अन्यत्र प्रतीत अध्यास है । अध्यास को 'अतस्मिन्‌ तद्बुद्धि समझना चाहिए । 
जो जिसमें नहीं, उसमें उसकी प्रतीति अध्यास है । अध्यास भ्रम ज्ञान है । यह 'तद्‌वति तत्‌प्रकारक' ज्ञान नहीं 
है, अपितु 'तदभाववति तत्‌ प्रकारक' ज्ञान है। जैसे शुक्ति रजतमें रजत-अभाव होने पर भी रजत प्रकारक ज्ञान 
भ्रम से हुआ करता है । यह अध्यासज्ञान का उदाहरण है । अध्यासज्ञान को स्मृति-रूप कहा गया है। अर्थात्‌ 
यह ज्ञान स्मृति के समान है न कि स्मृति स्मृति में विषय उपस्थित नहीं रहता, भ्रम-ज्ञान में द्रष्टा के सामने 
विषय उपस्थित होता है। स्मृति रूप कहने का तात्पर्यं और भी है कि जिस प्रकार स्मृति संस्कार से उत्पन्न 
होती है उसी प्रकार मिथ्या-ज्ञान भी संस्कारजन्य है । किन्तु स्मृतिज्ञान प्रत्यक्ष नहीं होता । भ्रमज्ञान प्रत्यक्ष- 
ज्ञान होता है। आचार्य पद्मपाद के अनुसार भ्रम ज्ञान में अधिष्ठान अवश्य होता है ।'° भ्रम किस आश्रय में 
होता है। सर्वेभ्रम रज्जुरूप आश्रम में हुआ करता है, उसी प्रकार ब्रह्म को आश्रय करके सम्पूर्ण जगत्‌ भ्रम 
होता है । वाचस्पति मिश्र ने अध्यास का संक्षिप्त लक्षण प्रस्तुत करके कहा है कि; अवभासोऽध्यासः,' उनके 
अनुसार अवभास ही अध्यास है । स्मृतिरूप, परत्र एवं पूर्वद्रष्ट--इन तीनों पदों द्वारा उक्त लक्षण का 
विश्लेषण हुआ है। भास का अर्थ प्रकाश है । यहां पर प्रकाश प्रतीति को कहा गया है । 'अव' पद से अवसाद 
प्राप्त भास समझना चाहिए। परवती ज्ञान से बाधित होना ही अवसाद को प्राप्त करना है। भ्रम ज्ञान 
परवर्ती सत्य ज्ञान से बाधित होता है । इसलिए भ्रमज्ञान अवसाद प्राप्त ज्ञान है। इसप्रकार अवभास का अर्थ 
भ्रम ज्ञान हुआ, और यही अध्यास का लक्षण भी हुआ।* शुक्ति-रजत भ्रमस्थल में जिस प्रकार रजत शुक्ति 
में अध्यस्त है, उसी प्रकार अद्वैत वेदान्त के अनुसार जगत प्रपंच भी ब्रह्म में अध्यस्त है एवं मिथ्या है। शुक्ति 
रजत भ्रम में जो शुक्तिबोध होता है, उसका शुक्तिज्ञान से बोध हो जाता हे । बाध होने के कारण ही उक्त 
रजत अध्यस्त है । उसी प्रकार ब्रह्म के ज्ञान से यह प्रपंच एवं अहँ-मम आदि व्यवहार बाधित हो जाते हैं । 
बाधित होते हैं, इसलिए वे सब अध्यस्त हैँ । अध्यास लक्षण में परत्र? शब्द द्वारा भ्रमअधिष्ठान का कथन 


में दिए गए, 

अध्यसित होती हैं, 

भी प्रपंच के अनादि होने 
धष्ठान की अपेक्षा, अध्यस्त 
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की सत्ता न्यून होती हे । इसीलिए परिमलकार अप्पय दीक्षित ने 'अधिष्ठानासमसत्ताकस्यावभासोऽघ्यास:' 
यह अध्यास का लक्षण किया हे, अर्थात्‌ अधिष्ठान से विषम सत्ता के साथ अध्यास होता है । वेदान्त कल्पतरुकार 
अमलानन्द स्वामी ने' असन्निहितस्य परत्र प्रतीतिरध्यासः” ऐसा अध्यास का लक्षण किया है । असन्निधान का 
अर्थ है अधिष्ठान में वास्तविक अर्थ में वस्तु का न होना । फिर भी उसमें उनकी प्रतीति होना ही अध्यास है । 
पंचपादिकाकार ने अनेकों दृष्टान्त देकर अध्यासलक्षण को घटाया है । उन्होंने कहा है कि जिस प्रकार 
जपाकुसुम के सान्निध्य से स्फटिक में लालिमा आ जाती है, स्फटिक में वस्तुत: लालिमा नहीं होती, उसी प्रकार 
आत्मा में अहंकार आदि का उपराग होता है । यही अध्यास है । उन्होंने दर्पण में मुख प्रतिविम्बदर्शेन के उदा- 
हरण द्वारा भी अध्यास को समझ्षाया है । आत्मा में वस्तुतः अहंकार आदि धर्म नहीं हैं । वे धर्म अन्तःकरण के 
हैं । अतं:करण के धर्मो को अध्यास के कारण आत्मा में मान लिया जात हे । तथा आत्मा के संसर्ग का अध्यास 
अन्तःकरण में होता है ।* अद्वेतवेदान्तियों ने इस आत्मा-अनात्मअध्यास को दो प्रकार का बतलाया हैं । ज्ञानाध्यास 
एवं अर्थाध्यास । अर्थाध्यास छः प्रकार का होता है । केवल सम्बन्धाध्यास, सम्बन्धसहित सम्बन्धी का अध्यास, 
अन्योन्याध्यास, एवं अन्यतराध्यास । सम्वन्धाध्यास में आत्मा का सम्बन्धाध्यास होता है, क्योंकि आत्मा का 
स्वरूपतः अनात्मा में अध्यास नहीं हो सकता । अन्तःकरण आदि में आत्मा का संसर्ग हो सकता हूँ । इसीको 
सम्बन्धाध्यास कहते हैं । आत्मा में अनात्मा अन्तःकरण आदि का तथा उनके सम्बन्ध का भी अघ्यास होता 
है । आत्भा में स्थूलदेह के धर्मों का अध्यास होता है । जैसे मैं स्थूल हूँ,” 'मै कृश हूँ इत्यादि । अन्तःकरण 
के धर्मों एवं स्वरूप का अध्यास आत्मा में होता हे । इसी प्रकार अन्योन्याध्यास, अन्यतराध्यास भी समझना 
चाहिए ।* मूल बात यह है कि आत्माअनात्मा अध्यास में आत्मा स्वच्छ है; शुद्ध चेतन हुँ, इसीलिए जिस 
प्रकार स्धटिक में लालिमा का संसर्गाध्यास होता है, स्फटिक में लालिमा चढती नहीं हूँ, वह तो स्वच्छ ही 
रहता है, उसी प्रकार आत्मा में अन्तःकरण एवं अन्तःकरण के धर्मों तथा शरीर के धर्मो का अध्यास होता 
है, फिर भी आत्मा स्वच्छ ही रहती है । किन्तु इसी अध्यास को लेकर ही आत्मा में मिथ्या कतृ त्व, 
भोक्तत्व आदि का उदय होता है और जीव सुखी-दुखी होता रहता हे । 

र इसी अध्यास को समझाने के लिए अद्वैत वेदान्तियो ने असत्‌-ख्याति, आत्मख्याति, अख्याति एवं 
अन्यथा-ख्याति आदि ख्यातिवादों का खण्डन करके अनिवेचनीय ख्याति मानी हे । भ्रमस्थल में प्रतीत रजत 
न सत्‌ और न ही असत्‌ हैं । सत्‌ होने पर बाधित न होता, असत्‌ होने पर प्रतीत न होता । उक्त रजत की 
प्रतीति होती है तथा मुक्ति ज्ञान से वह बाधित भी होता है, इसी प्रकार की वस्तु को अद्वैत बेदान्त 
अनिर्वचनीय कहता है ।” उक्त वस्तु के ज्ञान को अनिवंचनीय ज्ञात कहा जाता है । यही अनिवेचनीय 
ख्याति है । 

यह अध्यास आचार्य शंकर के अनुसार अनादि है । इस अनादि अध्यास के कारण आत्मा का स्वरूप 
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. पंचपादिका पू० 100, 105 
. पंचपादिका पृ० 113 
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अकादमी) पृष्ठ 23 द्रष्टव्य । 
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प्रकाशित नहीं होता । भज्ञान-आव रण के कारण उनका स्वरूप आवृत होता है तथा अनात्मा अन्तःकरण एवं 
शरीर के धमो का विक्षेप उत्पन्न हो जाता हे । जब तक आत्म-अनात्मविवेक द्वारा आत्मज्ञान नहीं होता 
तब तक इस मिथ्या अध्यास का नाश नहीं होगा । इस मिथ्या अध्यास का कारण अनादि अज्ञान है । 
अविद्या--आचायं शंकर ने अध्यास को मिथ्या अज्ञाननिमित्त कहा हे ।! विवरणकार प्रकाशा- 
त्मयति ने भी 'अज्ञान को अध्यास का उपादान कहा है । अविद्या अनादि हे, इस अविद्या के कारण 
ही आत्मा-अनात्मा का अध्यास होता है । यही बन्धन है । अविद्या की निवृत्ति के साथ-साथ सम्पूर्ण जगत्‌- 
भ्रम दूर हो जाता है तथा देहात्मबोध समाप्त हो जाता है । अविद्या को अज्ञान शब्द से भी अभिहित किया 
गया है । यह अज्ञान अद्वैववेदान्त के अनुसार ज्ञानाभावरूप नहीं है। अविद्या का लक्षण प्रस्तुत करते 
हुए आचार्य चित्षुख ने तत्वप्रदीपिका के प्रथम परिच्छेद में कहा है कि “अनादि भावरूपं यद्‌विज्ञानेन 
विलीयते । अर्थात्‌ अद्वैत वेदान्त के अनुसार अज्ञान अनादि है, साथ में वह भावरूप है। भावरूप 
होने के कारण उसे ज्ञानभाव नहीं कह सकते । ज्ञानाभाव तो अभावरूप है। अज्ञान भावरूप होने पर भी 
विनाशी है, क्योंकि अज्ञान के विषय में विज्ञान से विलय होने को कहा गया है । आचायं मधुसूदन सरस्वती 
ने भी अज्ञान का लक्षण चित्सुखाचायं के समान ही किया है । उनका भी कहना है कि जो भावरूप होते हुए, 
अनादि होते हुए ज्ञान द्वारा नाश्य है, वही अज्ञान है ।* वाचस्पति मिश्र ने भी अविद्या को भावरूप कहा हे ।* 
अविद्या को भावरूप कहने का तात्पर्यं यह है कि अद्वत वेदान्त के अनुसार जगत्‌ प्रपंच अलीक नहीं है। 
जगत्‌ प्रपंच अलीक मानने पर अद्वैत वेदान्त का शून्यवाद में प्रवेश होगा । इसलिए अद्वैत बेदान्तियों ने प्रपंच 
को सत्‌ से भिन्न एवं असत्‌ से भिन्न अनिर्वचनीय कहा है, इस अनिर्वचनीय जगत्‌ का उपादान अविद्या भी 
अनिवँचनीय है । अविद्या को अनिवंचनीय अर्थ में भावरूप कहा जाता है, अर्थात्‌ असत्‌ अलीक पक्ष में अद्वैत 
वदान्त को पृथक्‌ करने के लिए अविद्या को भावरूप कहा गया है । यह भावरूपता त्रिकालाबाध्यरूप नहीं 
त्रिकालाबाध्यरूप भावरूपत्व एकमात्र ब्रह्म का ही है । ब्रह्म ही त्रिकालाबाघ्यरूप सत्‌ है। अविद्या का ब्रह्म- 
ज्ञान से बाध हो जाता है, इसलिए अविद्या का बोध होता है, इसलिए वह बन्ध्यापुत्र के समान अलीक भी 
नहीं है, क्योंकि अलीक गा बोध नहीं देखा गया है। अलीक की प्रतीति नहीं होती ।' इसलिए अलीक 
विषथक बोध सम्भव नहीं । बाधित विषय का किचित्‌ भावरूपत्व अर्थात्‌ प्रातीतिक भावरूप त्व अद्वैतवे दान्त 
को स्वीकार है । अविद्या का भावरूपत्व इसी प्रकार प्रतीतिक भावरूपत्व है । इस प्रकार प्रतीतिक भावरूप 
अविद्या को उपादान मानने पर जगत्‌ सृष्टि की प्रतीति की संगति भी बैठ जाती 
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कार्यों सहित बाधित हो जाती है, इसलिए अविद्या ज्ञानद्वारा निर्वृत्य है । 

अद्वैतवेदान्तियों में अविद्या के आश्रय के विषय में कुछ मतभेद हैं । कुछ लोग ब्रह्म को अविद्या का 
आश्रय कहते हैं । ब्रह्म के अतिरिक्‍त अविद्या आदि द्वैत प्रपंच मिथ्या हैं । उस मिथ्या प्रतीत का आश्रय ब्रह्म 
ही हो सकता है, क्योंकि ब्रह्मातिरिक्त परमार्थे है नहीं, जिसे अविद्या का आश्रय कहा जाय । जीव भी वस्तुतः 
ब्रह्म ही है । इसलिए इस मत में अविद्या का आश्रय एकमात्र ब्रह्म ही रह सकता है | अविद्या का ज्ञान से 
विरोध है, किन्तु ज्ञानस्वरूप ब्रह्म से अविद्या का विरोध नहीं है, क्योंकि वास्तविक अर्थ में अविद्या भी ब्रह्म 
के अतिरिक्त कुछ नहीं है। अविद्या का विरोध वृत्तिज्ञान के साथ है ।! जब ब्रह्म विषयक वृत्तिज्ञान का उदय 
होता हैं, तव अविद्या का नाश होता है । इसलिए वृत्तिज्ञान से अविद्या का विरोध समझना चाहिए, ब्रह्म को 
अज्ञानाश्रय मानने पर भी ब्रह्म उससे निर्लेप होता है, इसलिए उसमें अविद्यागत दोष नहीं आते, वह असंग 
रहता है ।? अद्वैत सिद्धिकार ने अविद्या का आश्रय ब्रह्म को ही बतलाया है ।* वाचस्पति मिश्र ने अविद्या 
का आश्रय जीव है और विषय ब्रह्म हैं, कहा है, क्योंकि जीव मेंही ब्रह्म विषयक अज्ञान होता है । इस पर 
शंका हो सकती हूँ कि जीव तो स्वयं अविद्याकृत है, फिर वह अविद्या का आश्रय कैसे बन सकता हूँ ? 
अविद्या का आश्रय जीव हूँ एवं जीव का जीवत्व अविद्या कल्पित है, इस प्रकार परस्पर-आश्रयता का दोष 
होगा । वाचस्पति मिश्र का उत्तर है कि बीजांकुंरवत्‌ परस्पर आश्रयता को यहां पर दोष नहीं माना जा 
सकता ।* वाचस्पति मिश्र के जीवाश्रय अविद्यावाद को विवरण अनुयायियों ने नहीं माना है । उनके अनुसार 
अविद्या का आश्रय एवं विषय ब्रह्म ही है अविद्या के आश्रय एवं विषय के सम्बन्ध में मण्डनमिश्च भी जीवा- 
श्रयअविद्यावादी हैं । उन्होंने ब्रह्मसिद्धि में अविद्या जीवानामिति ब्रूमः° कहा है, जीव आश्रित ब्रह्मविषयक 
अविद्या होती है, ऐसा उनका सिद्धान्त है । सुरेश्वर के अनुसार अविद्या का आश्रय ब्रह्म ही है, एवं विषय 
भी । अज्ञानकल्पित जीव अविद्या का आश्रय नहीं हो सकता ।° आचार्य शंकर के अनुसार अविद्या का 
आश्रय ब्रह्म ही जान पड़ता है, क्योंकि उन्होंने 11413 सूत्रभाष्य में अविद्या को परमेश्वराश्रया मायामयी 
कहा है” इसलिए विवरण आचाय आदि आचायोँ ने शंकर का ही अनुसरण करते हुए अविद्या को ब्रह्माश्वित 
माना है। अद्वैतसिद्धिकार ने जीवाश्रित, अविद्या पक्ष को भी असंगत नहीं बतलाया है ४ विचार करने पर 
जीवाश्रय पक्ष भी पूर्णतः असंगत नहीं लगता, क्योंकि अज्ञान जीव को ही होता है, वह अज्ञान ब्रह्मविषयकः 
जीव भाश्रयक होता है, जैसे भ्रमस्थल में शक्तिविषय भ्रान्त व्यक्तिआश्रयक अज्ञान होता है । 

कल्पनाभेद से प्रति जीव में अविद्या मानी गई हैं। एक ही अविद्या कल्पनाभेद से नाना जीव 
सम्भव अतःकरणरूपों में प्रतीत होता है । इसीलिए जीव अविद्या के एक होने पर भी नाना हो सकते 
हें । कुछ लोग प्रति जीव नाना अविद्या को भी मानते हैं । आचायं वाचस्पति मिश्र ने प्रति नाना 
SS > नन्न्न्क्म्य्ाचा न क 
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अविद्या मानी है, किन्तु अविद्या का नानत्व भी कल्पित ही है ।! जो लोग अविद्या को एक मानते हैं, उनके 
अनुसार भी कल्पित भेद मानना ही पड़ता है । आचार्य शंकर ने अविद्या को माया भी कहा है । उसके अनु- 
सार माया, अविद्या में कोई भेद नहीं है।* कुछ लोग आवरण शक्ति प्रधान को अविद्या एवं विक्षेप शक्ति 
को माया कहते हें । अविद्या की दो शक्तियां हैं--आवरण एवं विक्षेप । आवरण शक्ति से से अविद्या वस्तु 
के स्वरूप को आवृत कर लेती है एवं विक्षेप शक्ति से उस वस्तु में विपरीत रूप की प्रतीति करा देती है ।* 
जैसे शुक्तिरजत भ्रमस्थल में अविद्या की आवरणशक्ति द्वारा अर्थात्‌ शुक्तिविषयक अज्ञान की आवरणशक्ति 
द्वारा शुक्ति का स्वरूप भ्रान्त व्यक्ति के लिए आवृत हो जाता हे । अज्ञान की विक्षेप शक्ति द्वारा उस अज्ञात 
शुक्ति को आश्रय करके रजत की प्रतीति होने लगती है । इस प्रकार अज्ञान की विक्षेप शक्ति वस्तु!को 
अन्यथा रूप दिखाती है । वस्तु को अन्यथा रूप में देखना ही अध्यास है । इस अध्यास का मूल अज्ञान ही है। 
अविद्या की सिद्धि में अद्वैत वेदान्तियों ने प्रत्यक्ष, अनुमान, अर्थापत्ति आदि प्रमाण भी प्रस्तुत किए हैं । अज्ञान 
की सिद्धि में श्रुति प्रमाण भी दिये जाते हैं । विवरण आदि ग्रन्थों में अज्ञान की सिद्धि एवं अज्ञान की भाव- 
रूपता की सिद्धि में बहुत विस्तार से विचार मिलते हैं। आचारय चित्सुख ने भी तत्वप्रदीपिका में अज्ञान की 
सिद्धि एवं उसकी भावरूपता पर बहुत विचार किया है । इस विषय पर तदूतद्‌ द्रष्टव्य हैं । 
आत्मा एवं ब्रह्म-अद्वैत वेदान्त के अनुसार आत्मा स्वत:सिद्ध एवं सत्‌ है, यह पहले कहा जा चुका 
है । आत्मा देहेन्द्रियों से भिन्न वस्तुतः निर्लेप एवं चेतनस्वरूप है । यह आत्मा ही ब्रह्म है 'अयमात्मा ब्रह्म” 
आदि श्रुतियों द्वारा आत्मा को ब्रह्म कहा गया है। अद्वैत वेदान्त के अनुसार एकमात्र ही सम्पूर्ण प्रपंच का 
सार है एवं अधिष्ठान है । ब्रह्म के अतिरिक्त वस्तुतः प्रपंच साररहित है । ब्रह्मरूप अधिष्ठान में ही प्रपंच की 
प्रतीति हो रही है । यह प्रतीति अज्ञानमूलक है, अज्ञान का आश्रय भी ब्रह्म है, यह कहा जा चुका है । अद्वैत 
वेदान्त के अनुसार यह ब्रह्म जगत्‌ का उपादान एवं निमित्त कारण है। इसलिए ब्रह्म को अभिन्न-निमित्त- 
| उपादान कहा जाता है ।* श्रुति में एक विज्ञान से सर्वविज्ञान कहा गया है । एक कारण के ज्ञान से सम्पूर्ण 
3 कार्य का ज्ञान होता है। इसका अर्थ यह है कि उत्पादन कारण को जान लेने से कारणरूप कार्य का'कारणात्मना' 
| ज्ञान हो जाता है, क्योंकि कार्य कारणरूप ही है । जिस प्रकार घट मिट्टी रूप ही है, उसी प्रकार सम्पूर्ण प्रपंच 
ब्रह्मरूप है । ब्रह्म प्रपंच का निमित्त कारण भी है, क्योंकि मायाधीश ब्रह्म सत्र सवप्रभु, सवंशक्तिमान है । 
सम्पूर्ण कार्यात्मक जगत्‌ कारण के बिना सत्‌ नहीं हो सकता । इसलिए कारण की सत्ता ही उसमें सत्ता है । 
ह हा के अनुसार पस है । अर्थात्‌ ब्रह्म में स्वगत-स्वजातीयः 
अह्म के समान दुसरा ब्रह्म नहीं है । ब्रह्म में अवयव भेद नहीं है, क्योंकि 
नहीं होते । ब्रह्म से विजातीय कुछ न Co है, क्योंकि वह निरवयव है । चेतन के अवयव 
 किचन' कहती है। 


अरत वदान्त के अनुसार यह ब्रह्म अप्रमेय है। प्रत्यक्षादि प्रमाणों से अगम्य है। ब्रह्म का अनुमान 


= 1. न वयं प्रधानवदविद्यां सवंजीवेष्वकामाचः येनवमुपालम्मेमहि. 
i भामतीं > ळे कामाच! व पे किन्त्वयं 
भामती, पृ० 377 स्मे, [पालः / किन्त्वयं प्रति जीव भिद्यते । 


पचदशीकार विद्यारण्यमुनि ते ५ मायाविद्ये 
१ त सत्व शुद्धियूविशुद्धिभ्यां मायाविद्ये च ते मते' अर्थात्‌ शुद्ध सत्व प्रधान 


मलिनसत्व प्रधान अविद्या--इस प्रकार माया भे 
Ei अविद्या भेद किया --पंचदशी- 
पू० 25 वाराणसी 1972 ४: है । दशी-1116 । 
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भी नहीं कर सकते, क्योंकि अनुमान के लिए हेतु की आवश्यकता होती है । ब्रह्म का किसी से संसर्ग नहीं है, 
वह निःसंग है, इसलिए श्रुति में 'नेषा तकंण मतिरापनेया' कहा है । यह ताकिकबुद्धि से परे हे । मन, बुद्धि, 
वाणी की वहाँ पहुंच नहीं है । वह वाक्य मन का अगोचर है। फिर भी ब्रह्मविषयक कुछ जानकारी के साधन 
हो सकते हैं, तो एकमात्र शास्त्र ही हो सकते हैं । इसलिए ब्रह्म शास्त्र प्रमाणवेद्य है ।! शास्त्रप्रमाण लक्षण 
द्वारा ही ब्रह्म का प्रतिपादन करता है। इसलिए 'महिम्नः स्त्रोत” में पुष्पदन्ताचार्य ने कहा है कि 'चकित- 
मभिधत्ते श्रुतिरपि’ श्रुति भी चकित रहकर किती प्रकार उसका कथन करती है । इसलिए ब्रह्म निषेधात्मक 
विधि से ज्ञातव्य है । सम्पूर्ण जगत का बाधपूर्वक अर्थात्‌ निषेध करते हुए, ब्रह्म तक पहुंचना है । ब्रह्म जगत्‌ 
का विवतंकारण है, जगत्‌ ब्रह्म का विवर्त है । 

अद्वैत वेदान्त के अनुसार ब्रह्म निर्गुण निविशेष है । ब्र ह्य सच्चिदानन्द है। किन्तु सत्‌-चित एवं 
आनन्द ब्रह्म गुण नहीं है । ये सब ब्रह्मरूप हैं, क्योंकि उनको गुण मानने पर इसके साथ ब्रह्म का गुण-गुणी- 
सम्बन्ध मानना पड़ेगा, उस सम्बन्ध को भी सम्बन्धित करने के लिए एक और सम्बन्ध मानना पड़ेगा, इस 
प्रकार अनवस्था दोष होगा । अट्वैत के अनुसार 'सत' आदि पद अपने में सार्थक होते हुए भी ब्रह्म रूप के ही 
बोधक हैं । 

श्रुति में ब्रह्म के पर-अपर दो रूप बतलाए गये हैं । वस्तुत: ब्रह्म सबसे अतीत है । व्यावहारिक दृष्टि 
से उसमें पर-अपर भावों का कथत करने के लिए श्रुति में लोक-व्यवहार का अनुवाद मात्र किया गया हे, 
ऐसा अद्वैतवेदान्तियों का सिद्धान्त है । तात्पर्येलिग द्वारा विचार करने पर एकमात्र निविशेष, निर्गुण ब्रह्म में 
समस्त वेदान्त वाक्यों का पर्यवसान होता है ।? यही शंकर सिद्धान्त है। ब्रह्म ही अविद्या का आश्रय करके 
मायाधीश ईश्वरभाव को प्राप्त करता है । इसलिए अद्वैत वेदान्त के अनुसार ब्रह्म का ईश्वरभाव भी माया- 
शबलित होने के कारण प्रतीतिक है । वस्तुत: अविद्या के अस्तमित होने पर एकमात्र ब्रह्म ही अद्वैतभाव से 
अवशेष रहता है । 

जीव--अद्वैत वेदान्त के अनुसार जीव वास्तविक अर्थ में अविद्या-कल्पित हे । तत्वविवेककार एवं 
प्रकटार्थविवरणाकार के अनुसा ए अविद्या में चित्प्रतिबिम्ब ही जीव है । अप्पय दीक्षित ने सर्वज्ञातमुनि के मत 
को उद्धृत करते हुए 'कार्योपाधिरयं जीव: कहा है । विवरणकार के अनुसार सूर्य जिस प्रकार नाना जलपुणे 
पात्रों में प्रतिबिम्बित होता है, उसी प्रकार शुद्ध चेतन्य भी अन्तःकरण में प्रतिबिम्बित होकर जीवभावापन्न 
होता है ।* महाकाश जिस प्रकार घटिय उपाधियों से परिछिन्न होकर घटाकाश और महाकाश आदि रूप में 
भिन्न-भिन्न प्रतीत होने लगता है, उसी प्रकार विशुद्ध अपरिसीम चैतन्य ही उपाधियों के कारण नाना जीवों 
के रूप में प्रतीत होता है । इस प्रकार अद्वैत वेदान्त के अनुसार शुद्ध चेतन्य ही अहं-अभिभानी जीव के रूप 
में प्रतीत होता है । जीव स्वरूप की व्याख्या में अद्वैत सम्प्रदाय में दो प्रसिद्ध मत हैं---1. अवच्छेदवाद और 
2. प्रतिबिम्बवाद । अवच्छेदवादी के अनुसार अन्तःकरण भवच्छिन्त चेतन ही जीव है । अन्तःकरण के नाना 
होने के कारण जीव भी नाना दिखाई देते हैं। इस मत में जीव घटाकाश के समान ओर ब्रह्म महाकाश के 
समान है । अवच्छेदवादी के अनुसार जीव के नानत्व सिद्ध होने के कारण जीव ब्रह्म में उपासक उपास्य-भाव 


भी बन सकता है। 


1. श्रुत्यादयोऽतुभवादयश्च यथा सम्भवमिह प्रमाणम । ब्रह्मसूत्र शांकरभाष्य 1/1/1 
2. ब्रह्मसूत्र शांकरभाष्य 1 /1/4 


1. ब्रह्म सूत्र शांकरभाष्य 2/3/50 । 


3. सिद्धान्तलेशसंग्रह्‌, पृ० 85 UT, 
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प्रतिबिम्बवादी अट्वैत वेदान्ती अवच्छेदवाद में अनास्था प्रकट करते हुए जीव की व्याख्या में प्रति- 
बिम्बिवाद की युवितसंगतता प्रस्तुत करते हैं । वे वास्तविक अर्थ में जीवब्रह्म में अभेदसिद्धि के लिए सूर्य और 
सूर्य और जलपूणं पात्रों में सूर्य प्रतिविम्बों में भेद नहीं है । यहाँ पर 


प्रतिबिम्ब का द्रष्टान्त प्रस्तुत करते हैं । 
बिम्ब और प्रतिविम्ब एक हैं । इसी प्रकार विम्बस्वरूप ब्रह्म और प्रतिबिम्बस्वरूप जीव में कोई भेद 


नही है । वास्तविक अर्थ में दोनों एक हैं। फिर भी प्रतिविम्ब के आधार के नाना होने से जिस 
प्रकार प्रतिबिम्बभाव से सूर्ये नाना हो सकता है, उसी प्रकार नाना अन्तःकरणों में प्रतिबिम्बित ब्रह्म भी 
नाना जीवों के रूप में प्रतीत होता है, यद्यपि विशुद्ध चैतन्य ही जीविरूप में प्रतीत होता है, फिर भी 
व्यवहार में जीवभेद का निषेध नहीं किया जाता । 
कुछ अद्वैताचार्यं व्यवहारिक दृष्टि से भी एक जीववादी हैं । उनका कहना है कि अविद्या एक 
और एक अविद्या में प्रतिबिम्वभूत जीव भी एक ही है । स्वप्न में जिस प्रकार व्यक्ति स्वप्नद्रष्टा होकर नाना 
रूपों में स्वयं को देखता है, उसी प्रकार अविद्या प्रतिबिम्बित जीव भी एक है, नानात्व दर्शन स्वप्न के समान 
है । अनेक जीववादी अद्वैत आचार्यो का कहना है कि अविद्या के एक होने पर भी अन्तःकरण रूप में अविद्या 
नाना है और नाना अन्तःकरणों में प्रतिबिम्बित जीव भौ व्यवहार में नाना हैं । इस प्रकार व्यवहार में जीव 
को नाना मानने पर प्रतिकर्मव्यवस्था भी बनी रहती है। 
अद्वैतवेदान्त के अनुसार जीव में कतृत्व-भोकतृत्व-ज्ञातृत्वादि धर्म अध्यस्त हैं, अतः ये धर्म 
मिथ्या हैं। रामानुजाति दार्शनिकगण जीवकतृ त्वादि को सत्य धर्म मानते हैं। अद्वैत के अनुसार 
इन धर्मों को अध्यस्ततया मिथ्या मानने पर ही 'जीवो ब्रह्म कहा जा सकता हे । जीवगण परिमाण 
के विषय में अट्रतवादी वैष्णव वेदान्तियों द्वारा स्वीकृत अणुपरिणाम का, एवं जेनदार्शनिकों द्वारा स्वीकृत 
मध्यम परिमाण का प्रत्याख्यान करते हैं । इस विषय में अद्वैतवादी नैयायिकों के साथ हाय मिलाते हुए जीव 
को ld वाला बतलाते हैं । अन्तःकरणादि उपाधियों द्वारा सीमित हो जाने के कारण जीव सीमित 
लग आ वस्तुतः वह विशुद्ध चैतन्य स्वरूप है, - अतएव विभु है । 'तत्त्वमसि” महावाक्य की व्याख्या 
द्वारा अद्वैत वेदान्ती जीव ब्रह्म की एकता सिद्ध करते हैं । यहां पर विशुद्ध चेतन्यांश को लेकर जीव-ब्रह्म की 
एकता लक्षणा द्वारा मानी जाती है । इस प्रकार अद्वैत के अनुसार जीव का जीवत्वभाव अविद्य 
में त्वभाव अविद्या के कारण है । 
वास्तविक अर्थ में वह ब्रह्म ही है । 
जगत्‌--अद्ग तवेदान्त में जगत्‌ nS 
र में जगत्‌ को मिथ्या कहा गया है। मिथ्या का अर्थं यहां पर अलीक नहीं 
है | अलीक आकाशकुसुमदि ज्ञान का विषय नहीं बनता । अद्वैतवेदान्ती अपने मिथ्यात्ववाद 
खने ह द प त को शून्यवाद से 
पृथक रखने का भरसक प्रयास करते हैं । इनके अनुसार जिस प्रकार विश्व का उपादान अविद्या 
विलक्षण अनिर्वचनीय है, उसी प्रकार अविद्या का कार्य जगत्‌ भी अनिर्वचनीय हिया सदसद्‌ 
के ज्ञान से पूर्व तक जगत्‌-प्रपंच की प्रतीत होती है । सलिएं वंचनीय है । अधिष्ठानस्वरूप ब्रह्म 
- खे इसलिए व्यवहार काल मे जगत्‌ का अपलाभ नहीं 


किया क र हे समझ लेने की बात है कि ब्रह्मज्ञान से जगत्‌ बाध्य है । अतः जगत-प्रपंच 
EET EEE न | ह 'अनिरवंचनीय जगत्‌ मिथ्या है । मिथ्यात्व का लक्षण 

कार प्रः स त कहा है कि 'जो प्रतीयमान उपाधि में प्रतीत हो, परन उसमें 

क कप व , परन्तु वह समें 

न तत अधिष्ठान में त्रौकालिक निषेध प्रतियोगी REE 

थल. क अधिष्ठान में रजत तीनों कालों में नहीं है, फिर भी 

रजत & प्रतीत होती है । वस्तुतः शुक्ति में देखा गया रजत मिथ्या 
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है । उसी प्रकार जगत्-प्रपंच की भी ब्रह्म में प्रतीति मिथ्या ही है । ब्रह्म सम्पूर्ण जगत्‌-भ्रम का अधिष्ठान है । 
अद्वैत में निरधिष्टान भ्रम नहीं माना गया । जिस प्रकार शुक्ति को अवलम्बन करके ही रजतभ्रम होता 
है, उसी प्रकार ब्रह्मरूप अधिष्ठान को अबलम्बन करके रजत-भ्रम होता है । जिस प्रकार शुक्ति ज्ञान से 
रजतभ्रम का वाध हो जाता है, उसी प्रकार ब्रह्मज्ञान से जगत्‌ का भी बाध हो जाता है । जगत्‌ की प्रतीत 
होती है, इसलिए अद्वँतवेदान्त में इसे अलीक नहीं माना गया। इसकी वास्तविक सत्ता ब्रह्म की सत्ता को 
लेकर है । आचार्ये पदूमपादने अनिर्वाच्यत्व को ही मिथ्या कहा है ।' ब्रह्मसाक्षात्कारसे जगत्-प्रपंच का बाघ 
हो-जाता है, इसीलिए विवरणकार प्रकाशात्मयति ने ज्ञाननिर्वत्यत्व को मिथ्यात्व' कहा है ।? ज्ञान द्वारा 
जिसकी निवृत्ति होती है, वह मिथ्या है । आनन्दबोध भट्टारक ने दृश्यत्व, परिच्छिन्नत्व, एवं जडत्व आदि 
हेतुओं से जगत्‌ का मिथ्यात्व सिद्ध किया है । जगत्‌ एवं जागतिक वस्तुएं परिच्छिन्न हैं, दृश्य हैं, तथा जड़ हैं 
अतएव मिथ्या हैँ । जगत्‌ की व्यावहारिक सत्ता की रक्षा के लिए ही आचार्य शंकर ने ब्रह्मसूत्र नाभाव 
उपलब्धेः' 212128 के भाष्य में विषयीविज्ञानवाद का खण्डन किया है तथा बाह्य वस्तुओं को स्वाप्निक 
पदार्थो से विलक्षण बतलाया । अद्वैत के अनुसार स्वाप्निक वस्तुएं प्रातिभासिक हैं तथा जाग्रतकालीन वस्तुएं 
व्यावहारिक हैं । जगत्‌ की व्यावहारिक सत्ता को मानकर ही अद्वेतवेदान्ती जीव-जगत्‌ की व्याख्या भीं प्रस्तुत 
किया करते हैं । 

सृष्टि की व्याख्या--दार्शतिकों ने नाना पद्धतियों से विश्व सृष्टि को व्याख्या की है । परमतत्व के 
के सम्बन्ध में अपनी-अपनी धारणा के अनुकूल ही सभी दाशंनिकों ने इस सृष्टि को समझने का प्रयास किया 
है । विश्वसृष्टिको लेकर किसी भी वुद्धिमान्‌ व्यक्तिको यह जिज्ञासा होती है कि सूष्टिका रहस्य क्या है ? यह 
सृष्टि कहां से आयी हैं ? ऋ'वेदीय ऋषि भी कहते हैं कि 'कुत आजाता, कुत इयं 'विसुष्टि' यह सूष्टि कहां 
से हुई? कंसे हुई? यह जिज्ञासा स्वाभाविक है । कारण की दृष्टि से कुछ दाशंनिकों ने भौतिकपरमाणुओं 
से ही इस सृष्टि की उत्पत्ति मानी है । भारतीयदर्शंन में न्याय-वेशेषिक आदि दार्शनिक परमाणु- 
कारणवादी हैं । किन्तु व्याय-दर्शंन निमित्त कारण के रूप में ईश्वर को सृष्टिकर्ता मानता है । अनीश्वरवादी 
दार्शनिकों के अनुसार ईश्वर की मान्यता सृष्टि की व्याख्या के लिए आवश्यक नहीं है । उनके अनुसार अनादि 
जीव-कर्म-्र खला ही सृष्टि का निमित्त हो सकती है। सांख्य दर्शन में चेतन एवं जड़ दोनों ही तत्त्वों की 
स्वीकृति है । उनके अनुसार प्रकृति अर्थात्‌ प्रधान तत्त्व से सृष्टि की व्याख्या हो सकती है । प्रधान को मान- 
कर सांख्यवादी प्रकृति-परिणामवाद द्वारा सृष्टि की व्याख्या देते हैं। वैष्णव दार्शेनिकगण विश्वसूष्टि को 
ब्रह्म का परिणाम कहते हैं; उनके अनुसार सृष्टि की व्याख्या के लिए सर्वेगुण-सम्पन्न, सववज्ञ सर्वेशक्तिमान 
परमेश्वर की मान्यता ही पर्याप्त है । वैष्णव दार्शनिकगण सृष्टि को परिणाम मानते हैँ । 

आचार्य शंकरके अनुसार सृष्टिको व्याख्या परमाणु कारणवादसे, प्रकृति परिणामंवादसे तथा ब्रह्म परि- 
णामवाद नहीं दी जा सकती । उन्होंने ब्रह्मसूत्र शांकरभाष्य में पूर्वोक्त वादों का, सृष्टि की व्याख्या के सन्दर्भ 
में खण्डन किया है । उनके अनुसार सृष्टि की व्याख्याके लिए एकमात्र अद्गत ब्रह्मकी मान्यता पर्याप्त है। यह 
सृष्टि अद्रेत ब्रह्मका विवर्त है । चूंकि अद्वैत वेदान्ती सृष्टिकी व्याख्या के लिए अतिवंचनीय अविद्याके सिद्धान्त 


< 


को मान लेते हैं, इसलिए इस सिद्धान्त के माध्यम से वे अद्रंतवादी रहते हुए भी सृष्टि की व्याख्या देने में 


1. पंचपादिका, पृ० 88 
2. अद्वैतसिद्धि, पू० 160 
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समर्थ होते हैं । इस व्याख्या के अनुसार सृष्टि के आदि कारण परमाणु नहीं | le यी a 
वैसे तो कारणता का स्पशं ब्रह्म में है ही नहीं । 'यतों र यारत; त क्योंधि 

र i ब्रह्म को ही जगत्‌ कारण बतलाते हैं । सांख्य की प्रकृति में ईक्षणा शक्ति Sa ह आ 
वह जड़ है इसलिए निमित्त कारण के रूप में प्रकृति का खण्डन हो जाता है । इसी कभ दोरी की 
हुए प्रकृति स्वयं सृष्टि के रूप में परिणत नहीं हो सकती । इसलिए वह उपादान भी नही न क्योंकि परिणाम 
ब्रह्म परिणामवाद को मानते पर अद्वैतवेदान्तियो के अनुसार ब्रह्म को विकारी मानना Es यवि 
में विकार देखा जाता है ।* जिस प्रकार दूध से दधि बनता है और दूध विकृत हा जाता है, उरस 5 त 
ब्रह्म जगत्‌ रूप में परिणत होता है उसमें भी विकृति अवश्य आयेगी । श्रुति ब्राडे को अविकारी बतलाती हैँ, 
इसलिए शंकर के अनुसार ब्रह्म परिणामवाद श्रुतिविरुद्ध है । आचार्य शंकर ने ब्रह्मसून मे बह्मपारिणामवाद 
खण्डन किया है 1९ वेष्णव दार्शनिकगण ब्रह्माधीन चित्‌शक्ति के माध्यम से ब्रह्म में परिणाम की संगति बेठाते 
हैं । साथ ही ब्रह्म को अविकृत भी बतलाते हैं, किन्तु अद्वैत वेदान्तियों को वैणव दार्शनिकों की युक्ति समीचीन 
नहीं लगती । द 
विवर्तवाद के अनुसार कारण स्वयं कूटस्थ रहकर भी कार्य को उत्पन्न करता है । इस सिद्धान्त के 
अनुसार कारण से कायं की न्यून सत्ता होती है । अर्थात्‌ कार्यं प्रतीयमान होता है । जिस प्रकार शुक्ति 
रजत भ्रम में शुक्ति अविकृत रहती है तथा उसमें रजत का भ्रम होता है, उसी प्रकार विवर्तेवाद में ब्रह्म 
कूटस्थ एवं अविक्ृत रहता है एवं उस ब्रह्मरूप अधिष्ठान में जगत्रूप भ्रम होता है । यह भ्रम अलीक नहीं 
है । व्यवहारकालीन सत्‌ हे । 

इस प्रकार की सृष्टिव्याख्या को आध्यारोप-अपवाद कहते हैं । अद्वैतवेदान्ती सृष्टि-प्रक्रिया को ब्रह्म 
में आरोप करके फिर अपवाद द्वारा उसका निषेध करते हैं । यही विवर्तवाद है । इस सिद्धान्त के अनुसार 
आकाशादिक्रम से स्थूल शरीर एवं घटपटादि तक सम्पूर्ण सृष्टि की व्यावहारिक व्याख्या दी जाती है। 
परमार्थतः सृष्टि का निषेध किया जाता है । 

मुक्ति और मुक्ति के साधन अद्वेत वेदान्त दर्शन भी अध्यात्म दर्शन है । यह दर्शन कुछ आध्यात्मिक 
मूल्यों को लक्ष्य मानकर आगे बढ़ता है । इस आध्यात्मिक मूल्यों में धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष इन चार पुरु- 
षार्थो का नाम आता हे । इनमें मोक्ष को परमपुरुषार्थ कहा गया हे । अद्वेत वेदान्त के अनुसार आत्यन्तिक 
दुःखनिवृत्ति और परमानन्द की प्राप्ति ही मोक्ष है । यह्‌ ब्रह्म की स्वरूपभूति स्थिति है । मोक्ष कोई नवीन 
प्राप्ति नहीं है। यह आत्मा का अपना स्वरूप हे । अपने स्वरूप को जान लेना ही मोक्ष है । अद्वैत वेदान्ती 
एक खोये हुए राजकुमार का दृष्टान्त दिया करते हूँ । शिकारी के घर में लालित-पालित राजकुमार अपने को 


डु _ शिकारी का बेटा मानता रहा, जब उसे पता चला कि वह राजघराने का राजकुमार है, तब वह अपने स्वरूप 


' 1. ब्रह्मसूत्र शांकरभाष्य 2/2/ 11, 12, 13, 14, 15, 16, 17 आदि में परमाणुवाद का खण्डन 
हारे)... 

ऽशन्दम्‌ व्रःडेयुत्र' 1/1/5 तथा ब्रह्मसूत्र द्वितीय अध्याय प्रथम एवं द्वितीय पाद में प्रधान 

गाद का खण्डन हुआ है । 


: । वेदान्तपरिभाषा, पु० 5 
भामती कल्पतरु एवं परिमल टीका 
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में स्थिति हो जाता है ।! राजकुमार के लिए अपनी पूर्व स्थिति की प्राप्ति कोई नई प्राप्ति नहीं है, अपितु । 
अपने अज्ञान का निराकरण ही है वह अब यह जान गया कि वह राजकुमार है, न कि शिकारी का बेटा । इसी 
प्रकार जीव अपने अज्ञान के अज्ञान के कारण ब्रह्मस्वरूप को नहीं जान पा रहा है और जीवभावापन्न होकर 
सुखी-दुःखी हो रहा हे । जब ब्रह्मविषयक ज्ञान से अज्ञान की निवृत्ति होगी, तब वह अपनी स्वरूपभूत स्थिति 
में आसीन हो जाता हे । आचार्य शंकर ने ब्रह्मसूत्र भाष्य में मोक्ष की स्थिति के विषय में विवरण देते हुए कहा 
हे कि मोक्ष एक नित्यसिद्धि अवस्था का नाम है, यह उत्पाद्य और विकार्य नहीं हे, नहीं यह संस्काये है । ऐसा । 
मानने पर मोक्ष को अनित्य मानना पड़ेगा ।? | 

अविद्या के कारण जीवत्व है और अविद्या की निवृत्ति से ही जीवत्वभाव का बाध होकर शिवत्व | 
अर्थात्‌ ब्रह्मस्वरूप की प्राप्ति होती है । इसीलिए अट्टैतसिद्धि में मधुसूदन सरस्वती ने प्रन्थारम्भ में ही कहा 
है कि “मिथ्यावन्धविधूननेन”* अविद्या का बन्धन मिथ्या है, इस मिथ्या अविद्यावन्धन के विघूनन से 
मोक्ष की प्राप्ति होती है । इम मिथ्या बन्धन का विघूनन किस प्रकार सम्भव है? इसके उत्तर में ह्म | 
सुरेश्वर को उक्ति को उद्धृत कर सकते हैं किः-- तत्वामस्यादि वाक्योत्था सम्यक्‌ धी जन्ममात्रतः । अविद्या | 

सह कार्येण नास्ति नासीत्‌ न भविष्यति” जब “तत्त्वमसि” आदि वाक्यों द्वारा ब्रह्मविषयक सम्यक्‌ ज्ञान की 

उत्पत्ति हो जाती है. उसी समय सम्पूर्ण कार्य सहित अविद्या का बाध हो जाता है और जीव अपने स्वरूप 
ब्रह्म में स्थित हो जाता है । यही मुक्ति है, यही पुरुषार्थ हे । 

इस मुक्ति की दो अवस्थाएं हैँ-जीवन्मुक्ति और विदेहमुक्ति ज्ञान होते ही शरीर का पात नहीं 
होता । अविद्या बन्धन तो विदूरित हो जाता है, परन्तु प्रारब्ध कमो के कारण शरीर क्रिया वनी रहती है। 
जिस प्रकार दण्ड द्वारा चक्र को घुमा चुकने पर, पश्चात्‌ कुछ समय तक बिना घुमाये घूमता रहता है, उसी 
प्रकार पूर्वकर्मो के अनुसार प्राप्त यह शरीर ज्ञान होते ही नष्ट नहीं होता, किन्तु प्रारब्ध कर्मों के लेशमात्र 
| भी शेष रहने तक चलता रहता है ।* इस प्रकार ब्रह्मविषयक ज्ञान द्वारा अज्ञान के नष्ट हो चुकने पर प्रारब्ध 
कर्मो के शेष होने तक जीवित रहना ही जीवन्मुक्ति है । प्रारब्ध कर्मों का भोग समाप्त होने पर जीवन्मुक्त 
पुरुष का जब शरीरपात होता है, तब उस स्थिति को विदेहमुक्ति कहते हैं । कहा भी है कि उस परमात्मा के . 
साक्षात्कार से सभी कर्मों का क्षय हो जाता है । अद्वैत वेदान्त के आचार्य मण्डनमिश्न ने जीवन्मुक्ति को 
साधक की एक उच्चावस्था कहा है । उनके अनुसार जीवन्मुक्ति मुक्ति नहीं है” मुक्ति तो विदेहमुक्ति ही है 
जीवन्मुक्ति में ज्ञानोदय पूर्णभाव से नहीं होने के कारण उसमें अविद्यालेश शेष रहता है और जब तक अविद्या- 
लेश शेष रहेगा तब तक मुक्ति नहीं मानी जा सकती । इसलिए मण्डनमिश्र के अनुसार जीवन्मुक्ति सिद्धावस्था 
नहीं, अपितु उन्ततस्तर की साधकावस्था है । सुरेश्वर आदि अद्वेत आचार्य जीवन्मुक्ति को स्वीकार करते हूँ । 

इस मुक्ति का साधन एकमात्र ज्ञान है। ब्रह्मविषयक शान ही ब्रह्म विषयक पर का निवर्तक होगा \ 
अतः ब्रह्मज्ञान से ही अविद्या की निवृत्ति होगी; यद्यपि 'तत्वमसि' अहं ब्रह्मास्मि आदि वेदान्त वाक्यों के 


बृहदारण्यक उपनिषद्‌--शांकरभाष्य 2/1/20 

नित्यश्च मोक्षः""``` “नापि संस्कार्यो मोक्षः । ब्रह्मसूत्र शांकरभाष्य सुत्र 1/1/4 

अद्वैतसिद्धि, मंगलश्लोक । | 

| सर्वकर्मक्षयेऽपि भुज्यमानविपाकसंस्कारातुवृत्तिनिबन्धना शरीरस्थिति कुलालव्यापार विगमइव 
चक्रभ्रास्तिः । ब्रह्मसिद्धि, पृ० 131 

5. भिद्यते हृदयग्रन्थिश्छि्यत्ते सर्वसंशयाः .._ 
क्षीयन्ते चास्यकर्माणि तस्मिन्‌ दृष्टे परावरे । 


ED “टो 


।-मुण्डक उपनिषद्‌ 2/28 
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श्रवण से ही ब्रह्म साक्षात्कारज्ञान का उदय होता है । फिर भी जब तक साधन चतुष्टय सम्पन्न होकर 
श्रवण-मनन-निदिध्यासन नहीं किया जाता तब तक साक्षात्कारवृत्ति का उदय नहीं हो पाता ।! इसलिए सर्वे- 
प्रथम साधन चतुष्टय सम्पन्न होने के लिए कहा गया है । साधनचतुष्टय इस प्रकार हैं: - 1 --नित्यानित्य- 
वस्तुविवेक 2. इहामुत्रफलभोगविराग 3. शमादिषट्क सम्पत्ति 4. मुमुक्षुत्व । त्रह्मवस्तु ही नित्य है 
और अन्य सभी अनित्य हैं, इस प्रकार विवेक ही नित्यानित्य विवेक है। सभी के प्रति वैराग्य की 
भावना ही विराग है । शम, दम, उपरति, तितिक्षा, समाधान और श्रद्धा--ये षट्कसम्पत्ति हैं । मुक्ति की 
इच्छा ही मुमुक्षुत्व है । इस प्रकार साधन चतुष्टय सम्पन्न अधिकारी वेदान्त श्रवण करने के पश्चात्‌ मनन 
एवं निदिध्यासान करके 'तत्वमसि' आदि वेदान्तवाक्यों द्वारा उदित साक्षात्कार वृत्ति को दृढ़तर करता है । 
और अन्त में सविकल्पक और तदन्तर निविकल्पक समाधियों की स्थिति में अहं ब्रह्मस्मि' नामक वृत्तिज्ञान 
द्वारा समूल अविद्या के नाशपूर्वक ब्रह्मभाव को प्राप्त करता है। ब्रह्म भाव की प्राप्ति वृत्तिज्ञान नहीं कराती, 
अपितु वृत्तिज्ञान से अज्ञान का नाश होता है और तभी ब्रह्मभाव की प्राप्ति होती है। यह प्राप्ति स्वरूप 
प्राप्ति है, इसलिए इसे प्राप्ति न कहकर प्राप्ति के समान कहा गया है। यही अद्वत के अनुसार परमपुरुषार्थं 
है, यही अमृतत्व है और अद्वैत की स्थिति है जिसके लिए ब्रह्म जिज्ञासा की जाती है । 


> न त 


1. आत्मावारे, दृष्टव्य: श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः । 
~वृहदारण्यकोपनिषद्‌ 2/4/5 


CN 


संस्कृत साहित्य पर आचार्य शंकर का प्रभाव 
डा० राममूति शर्मा 


मनीषी महापुरुषों का तत्त्वचिन्तन शाश्वत एवं प्रभविष्णु होता है । अतएव बुद्ध, महावीर शंकराचार्य, रामकृष्ण 
परमहंस एवं विवेकानन्द प्रभृति महापुरुषों का ज्ञानोपदेश समाज के लिए श्रेयस्कर दिग्दर्शन प्रस्तुत करता 
रहा है । साहित्यकार पर इन तत्त्ववेत्ताओं की अन्तदू ष्टि का प्रभाव सर्वाधिक अक्षुण्ण एवं सन्तुलित होता 
है । इसका कारण यही है कि दार्शनिक तत्त्वचिन्तक एवं साहित्यकार दोनों की ही दृष्टि जीवन के साध्य को 
किसी-न-किसी रूप में प्रस्तुत करने की होती है । अन्तर केवल यही कहा जा सकता है एक (दार्शनिक) को 
प्रस्तुति में यदि दार्शनिक विश्लेषण एवं प्रस्थापन को प्रमुखता होती है तो दूसरे (साहित्यकार) की अभिव्यक्ति 
में सामाजिक चिन्तन एवं दर्शन का प्राधान्य देखा जाता है । यहाँ यह स्वीकायं होगा कि किसी-न-किसी रूप 
में प्रत्यक्ष-अप्रत्यक्ष रूप से साहित्यकार पर दार्शनिक प्रभाव प्रायः परिलक्षित होता हे । इस सम्बन्ध में संस्कृत 
के कालिदास, भारवि, श्रीहर्ष तथा माघ आदि महाकवि इसके ज्वलन्त प्रमाण हें । संस्कृत ही नहीं, हिन्दी के 
सूर, तुलसी, कबीर, जायसी, पन्त, निराला एवं महादेवी आदि पर भी बल्लभाचार्य, रामानुजाचायं, 
शंकराचार्य आदि के सिंद्धान्तों का प्रभाव नितान्त स्पष्ट है । इसी प्रकार अंग्रेजी के वर्ड सव्थ आदि कवियों 
पर भी दार्शनिक प्रभाव के प्रतिबिम्ब विशद. रूप से देखे ज्ञा सकते हें । प्रकृत विषय के अनुरूप संस्कृत 
साहित्य पर आचार्य शंकर का प्रभाव देखने के लिए शांकर वेदान्त के सिद्धान्तों का संक्षेप में उल्लेख आव- 
श्यक होगा । 

शांकर अद्वे तवाद--शंकराचार्य का प्रमुख दार्शनिक सिद्धान्त अद्वैतवाद के नाम से विश्व-भर में 
प्रख्यात है । इस सिद्धान्त के अनुसार एकमात्र निगुणातीत ब्रह्म को परमार्थ सत्य के रूप में स्वीकार किया 
गया है । ब्रह्म तत्त्व जीव से भिन्न न होकर उसका (जीव का) स्वभाव ही है । इस प्रकार यह प्रस्थापना 
शंकराचार्य द्वारा की गयी थी कि जीव का यह स्वरूपबोध अथवा ब्रह्मबोध ही मोक्ष है।' शांकर दर्शन के 
अनुसार यह ब्रह्म तत्व ही जीवन का परम साध्य हे । शांकर सिद्धान्तों के निरूपण के अवसर पर जीव एवं 
जगत्‌ की स्थिति के सम्बन्ध में विचार करना आवश्यक है । जैसा कि ऊपर कहा गया है, यदि एकमात्र पर- 
मार्थ-सत्य अद्वैत ब्रह्म की ही सत्यता है तो प्रत्यक्ष अनुभूयमान जीव एवं जगत्‌ की क्या स्थिति है । क्या ये 
नितान्त मिथ्या हैं एवं तिषेधात्मक । इस सम्बन्ध में यह तथ्य अवलोकनीय है कि शंकराचाय ने 'ब्रह्मसूत्रभाष्य' 
के उपोद घात में “सत्यानृते मिथुनीकृत्य अहमिदं ममेदम्‌, इति नैसगिकोऽ्यं लोकव्यवहारः' कहकर जागतिक 
व्यवहारों की सत्यता को स्वीकार किया है । इसी प्रकार के कथनों के आधार पर वेदान्त के अध्येताओं ने 


1. ब्रह्मीव हि मुक्त्यवस्था, ब्रह्मसूत्र शांकर भाष्य, 3/5/52 
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शंकराचार्य को व्यावहारिक सत्ता का प्रस्थापक कहा है। मेरे विचार से शंकराचार्य व्यावहारिक सत्ता के 
व्यवहारिक सत्ता के प्रस्थापक कदापि नहीं हैं, उन्होंने तो केवल लोक-व्यवहार मात्र का निर्देश किया है | 
उन्हें सत्ता तो केवल ब्रह्मात्र की ही स्वीकार्यं थी | इस प्रकार जब व्यवहारिक सत्ता ही शंकराचार्य को 
अमान्य थी तो, प्रतिभासिक सत्ता की स्वीकृति का तो प्रश्‍न ही नहीं उपस्थित होता । शंकराचार्य के 
नाम के साथ इन दोनों सत्ताओं को जोड़ता एक मनगढन्त के अतिरिक्‍त और कुछ नहीं है। यदि इन दोनों 
सत्ताओं को स्वीकार किया जायेगा तो शंकराचार्य अद्वैती किस प्रकार रह पायगे। सक्षप स यह 
कहना पर्याप्त होगा कि व्यावहारिक स्तर पर ही जीव एवं जगत्‌ की स्थिति है, पारमाथिक स्तर पर pi 
नहीं । परमार्थतः तो एकमात्र ब्रह्म की ही सत्यता अथवा सत्ता है। शंकराचार्य ने सत्‌ का लक्षण “यत्न 
व्यभिचरितं” (जिसमें व्याभिचार नहीं है) किया है। इस परिभाषा के अनुसार ब्रह्म को सत्ता निश्चित होती 
है, व्यावहारिक जगत्‌ अथवा प्रातिभासिक पदार्थों की नहीं । 
जहां तक जगत्‌ की सृष्टि की समस्या है, मायोपहित ब्रह्म अर्थात्‌ सगुण ईश्वर जगत्‌ का अभिन्न 

निमित्तोपादान कारण है । माया के कारण उपादान कारणता है तथा ईश्वर के कारण निमित्तकारणता । 
सष्टि ईश्बर की लीला मात्र है । ईश्वर पर्जन्यवत शुभाशुभफल का दाता है। 

 साया- यद्यपि शंकराचार्य का प्रमुख सिद्धान्त अद्गैतवाद या ब्रह्मवाद है, किन्तु ये ब्रह्मवादी की 
अपेक्षा मायावाद के प्रस्थापक के रूप में विशेष रूप से जाने जाते है, इस प्रकार यदि मायावाद को 
शंकराचार्य का प्रमुख प्रतिपाद्य कहा जाय तो अनुचित न होगा । इससे यह श्रान्ति नहीं होनी चाहिए कि 
शांकर वेदान्त का साध्य ब्रह्म न होकर माया है । इस सम्बन्ध में केवल यह तथ्य ध्यान देने योग्य है कि 
शांकर वेदान्त की प्रमुख देन मायावाद है । इसका कारण यह है कि यों तो ब्रह्मवाद की स्थापना उपनिषदों 
में हो चुकी थी, किन्तु जगत्‌ की स्थिति का निर्धारण उपनिषदों में सम्यक्‌ रूप से नहीं हो सका था । यहाँ 
यह कथन संगत होगा कि जगत्‌ के स्वरूप के निश्चय के विना अद्वैतसिद्धि कदापि सम्भव न थी । अतः यह 
मानना अनुचित न होगा कि संद्धान्तिक पूर्णता की दृष्टि से शंकराचार्य के पूर्वकाल में जगत्‌ की स्थिति असिद्ध 
ही बनी रही । आचार्य शंकर ने इसी न्यूनता की पूर्ति की थी । उन्होंने मायावाद की स्थापना के द्वारा जगत 
को मायिक कहकर एक ओर जगत्‌ की व्यावहारिकता का प्रतिषेध किया तथा दूसरी ओर पारमाथिक दृष्टि 
से जगत्‌ के मिथ्यात्व प्रतिपादन के द्वारा अद्वैतवाद अथवा ब्रह्म वाद की निष्पत्ति भी की । यद्यपि इस तथ्य 
को अस्वीकार नहीं किया जा सकता कि शंकराचार्य से पूर्वकाल में--उपनिषदों तथा गौडपादाचार्य की 
कारिका में मायापरक अभिव्यक्ति वतमान थी, किन्तु माया को सँद्धान्तिक रूप प्रदान करने का कार्य 
शंकराचार्य ते ही सम्पन्न किया था । 

जगत्‌-- जगत्‌ का मिथ्यात्व वेदान्त में जैसा प्रसिद्ध है, वैसा ब्रह्म का सत्यत्व और न जीव का 

मिथ्यात्व । शंकराचार्य के जगमिथ्यात्व को लेकर जितने प्रहार एवं आक्षेप शांकर वेदान्त पर किये गये हैं, 
उतने कदाचित्‌ ही किसी सिद्धान्त पर हुए होंगे । इन आक्षेपों का प्रमुख पक्ष यही हे कि जीते-जागते जगत्‌ 
को शंकराचार्य मिथ्या किस प्रकार कह दिया । किन्तु इन आक्षेपकर्ताओं ने शांकर वेदान्त के इस तथ्य की 
ओर ध्यान नहीं दिया कि इस दर्शन के अनुसार परमाथिक दृष्टि से विचार करने पर ही जगत्‌ का मिथ्यात्व 


निरूपित किया गया है, न कि व्यावहारिक दृष्टि से । 


जगत्‌ के स्वरूप को वेदान्त में विवतंवाद के आधार पर भी स्पष्ट किया गया है। तदनुसार, जिस 
कि सरोवर की ऊमियों एवं भंवर आदि जल से भिन्न न होकर जलस्वरूप हैं, उसी प्रकार जगत भी 


1. विवर्तो नाम उपादानविषयसत्ताककार्योत्पत्तिः । 
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ब्रह्म से भिन्त न होकर ब्रह्मस्वरूप ही है। विवर्तवाद का यही आशय है ।' 
भोक्ष--शांकर वेदान्त का चरम साध्य मोक्ष अथवा ब्रह्मभाव प्राप्ति है । जीव की अविषानिवृत्ति 

होने पर उसका स्वरूप ज्ञान प्राप्त करना ही मोक्ष अथवा ब्रह्मभाव को प्राप्त करना कहा जाता है । मोक्ष 
शुद्ध, बुद्ध एवं नित्य स्वरूप है। मोक्ष की स्थिति में जीव ममत्व एवं परत्वभावना से ऊपर उठकर समस्त 
जगत्‌ में एक ही ब्रह्म का अनुभवकर्ता है । मोक्ष की यही स्थिति जीवन्मुक्ति कहलाती है। जीवनमुक्ति की 
इस स्थिति में मानव संसार में द्वैत का दर्शन करता हआ भी अद्वँत दृष्टि ही रखता है। यह मुक्त पुरुष 
स्वाभाविक रूप से सत्‌ कर्मों को करता हुआ भी निष्क्रिय बना रहता है | इस प्रकार जीवन्मुक्त आदर्श कमो 
का सम्पादन करते हुए भी निष्क्रिय बना रहता है। शांकर वेदान्त के अन्तर्गत व्यवहार एवं परमार्थ के 
समन्वय की यह विशेषता उसकी विलक्षणता ही कही जायेगी। उपदेश साहस्त्री के अन्तर्गत शंकराचार्य ने 
कहा है 

सुषुप्तबज्जाग्रति यो न पश्यति द्वयं च पश्यन्तपि चाद्वयत्वतः । 

तथा च कुर्वन्नपि निष्क्रियश्च यः स आत्मविन्नान्यः इतीह निश्चयः ॥ 


कालिदास 

अब यहाँ संस्कृत साहित्य पर वेदान्त दर्शन का प्र५.व देखने का प्रयास करेंगे । इस स्थल पर यह कहना ओर 
आवश्यक है कि संस्कृत साहित्य के विशाल महोदधि के प्रत्येक रत्न का आकलन न आनश्यक हे और 
न सम्भव ही । अतः स्थालीपुलाक-न्याय से संस्कृत साहित्य सागर के प्रमुख कवि रत्नों--कालिदास, 
भारवि, श्रीहर्ष, माघ आदि की विशिष्ट कृतियों पर वेदान्त दर्शन के प्रभाव के सम्बन्ध में ही विचार किया 
जाएगा । 
“'कृनिष्ठिकाधिष्ठितककालिदासः” के रूप में अग्रगण्य कालिदास संस्कृत वाड्मय के शिरोमणिस्वरूप 
हैं । सामान्यतः कालिदास की रचनाओं पर शैवदर्शन का प्रभाव देखा जाता है, किंन्तु यदि विचार कर देखा 
जाये तो महाकवि की शैव दृष्टि के मुल में अद्वैतवाद की ही धारणा के दर्शन होते हैं । निदर्शनार्थ शिव दृष्टि 
से कालिदास की प्रमुख कृति 'कुमार सम्भद' के द्वितीय सगे के अन्तर्गत शिव को परंज्योतिः स्वरूप* कहा 
गया है । यह परम ज्योतिस्वरूपशिव परब्रह्म का ही स्वरूप है । अह्वत वेदान्त के अन्तर्गत भी परमात्मा को 
शिव स्वरूप कहा गया है--शिवः केवलोऽहम्‌' । वस्तुतः शिव अद्वेत स्वरूप आत्मा ही है ।° इस सम्बन्ध 
में 'कुमार सम्भव' का वह स्थल भी अवलोकनीय है, जहाँ ब्रह्म को, ब्रह्मा, विष्णु एवं महेश, इन तीनों का 
समन्वित रूप कहा गया है । इसीको कालिदासने 'क्रेवलात्मा' भी कहा है ।“ यह केवलात्मा वेदान्तका केवलाद्वेत 
ही है। इसी प्रकार शिवके विराट्‌ स्वरूपका वर्णन करते हुए भी एक तत्वको त्रिरूप कहा गया है । पुनजेन्मका 
सिद्धान्त वेदान्तका प्रमुख सिद्धान्त है। इस सिद्धांतके अनुसार जीवका पुनर्जन्म होता है तथा जन्म-जन्मान्तर 
के कर्म जीवके सदा साथ जाते हैं। “रघुवंश' के अन्तर्गत भी अजविलापके अवसर पर कहा गया है कि मृत्यु के 


'वेदान्तपरिभाषा, 1 
2. स हि देवः परं ज्योतिस्तमः पारे व्यवस्थितम्‌ । कुमारसम्भव, 2/48 
3. शिवो<हैत ओङ्कार आत्मैव । नृसिहोत्त रतापिन्युपनिषद्‌, 2/7 
4. नमस्त्रिमृत्तये तुभ्यं पराक्‌ सृष्टेः केवलात्मने । कुमारसम्भव, 2/4 
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पश्चात प्राणी निजकर्मानुरूप पृथक्‌-पृथक्‌ मार्ग से जाते हैं ।! इसी प्रकार 'अभिज्ञानशाकुन्तलं के अन्तर्गत भी 
"भावस्थिराणि जननांतरसौहृदानि' कहकर पूर्वजन्म के संस्कारों का समर्थन किया गया है। a वेदान्त के 
अन्तर्गत संन्यासी का मोक्ष बतलाया गया है। गीता में भी 'अभ्यासेने तु कौन्तेय वैराग्येण च गृह्यते कहकर 
संन्यासी के मूल वैराग्य का महत्व निरूपित किया गया हैं। 'रघुवंश' में संन्यासी रघु को मोक्ष देनेवाले धर्म 
के अंश के रूप में चित्रित किया गया है । इतना ही नहीं, मोक्ष के अभिलाषी संन्यासी रघु को तत्त्वदर्शी 
योगियों के साथ चर्चा का वर्णन भी 'रघुवंश' में वर्तमान है।' जैसा कि वेदान्त की पृष्ठभूमि का उल्लेख करते 
हुए ऊपर कहा गया है, मोक्ष जीवन का परम साध्य है तथा अविधा अथवा अज्ञान मोक्ष भागँ का बाधक है। 
यह विचार कालिदास द्वारा भी यत्रतत्र अभिव्यक्त हुआ है । निदर्शनार्थं, ‘अभिज्ञान शाकुन्तलं के भाव वाक्य 
में शिव से पुनर्जन्म के उच्छेद एवं मोक्षलाभ की प्रार्थना की गई है ।* इसी प्रकार, मालविकारिनिमित्र' के 
अन्तर्गत मंगलाचरण में ही कालिदास ने मोक्षमार्ग की ओर संकेत करते हुए कहा कहा है कि परमेश्वर मोक्ष 
मार्ग के लिए हमारी तामसी वृत्ति का नाश करे । वस्तुतः तमो वृत्ति ही अज्ञान वृत्ति है और यही मोक्ष में 
बाधिका है । जैसा कि ऊपर कहा गया है, अज्ञान ही ब्रह्मवोध में बाधक है । गीता में भी कहा है--अज्ञाने- 
नावृतं ज्ञानं तेन मुह्यन्ति जन्तवः ।' 


भारवि तथा माघ 
वेदान्त आत्मवादी दर्शन है । आत्मज्ञानी शीतोष्णसम होता है तथा उसे किचित्‌ उद्वेग नहीं होता । 
'किरातार्जुनीय' के अन्तर्गत भी भारवि ने इन्द्रनील पर्वत पर मुनिवृत्ति धारण करनेवाले अर्जुन के सम्बन्ध में 


, वर्णन करते हुए लिखा है कि उसे दुष्कर तपस्या से किचित्मात्र भी दुःख नहीं हुआ, क्योंकि आत्मतत्ववेत्ताओं 


के लिए कुछ भी उद्देग कर नहीं होता ।१ इसी प्रकार माघ रचित “शिशुपाल वध के अन्तर्गत भी वेदान्तिक 
प्रभाव दृष्टिपथ में आता है । इस सम्बन्ध में एक उदाहरण द्रष्टव्य है । 'शिशुपालबध' के अन्तर्गत एक स्थल 
पर कहा गया है कि जब महागज ने जलाशय में अपना प्रतिबिम्ब देखा तो भ्रान्ति से प्रतिबिम्बित गज से 
अपने को आक्रांत समझ वह निर्भीक होकर क्रोध से उसे मारने के लिए दौड़ा । यह भ्रान्तिमान्‌ का उदाहरण 
है । वेदान्त में भीं जगत्‌ का मिथ्यात्व सिद्ध करने के लिए प्रतिबिम्बबाद का आश्रय लिया गया है । प्रतिबिम्ब 


* वाद के अनुसार ब्रह्म एवं जीव में अभेद है ।--जीवो ब्रह्म मैव नापरः' । किन्तु अविधा में प्रतिबिम्बित 


परमात्मा के प्रतिबिम्ब के कारण जीव का जीवत्व प्रतीत होता है । इस प्रकार आत्मबोध होने पर जीव की 
स्वतन्त्र प्रतीति का अवसर शेष नहीं रह जाता । अतः प्रतिबिम्ब ही भ्रान्ति का कारण बनता है । 


1. परलोकजुषां स्वक्मेनिर्गेतयो भिन्नपथा हि देहिनाम्‌, रघुवंश, 8/85 

2. अभिज्ञानशाकुन्तलं, 5/2 

3. गीता, 6/35 

4. अनपायिपदोपलब्धये रघुराप्तैः समियाय योगिभिः । 

5. ममापि चक्ष पयतु नीललोहितः पुनर्भवं परिगतशक्तिरात्मभूः । 
अभिज्ञानशाकुन्तलं 7/34 

6. सन्मार्गालोकनाय व्यपनयतु स वस्तामसीं वृत्तिमीशः । मालविकार्निमित्र, 1 
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बाणकी कादम्बरी एवं हषंचरित 


संस्कृत में गद्य काव्य को कवियों की कसौटी कहा है ।' इससे यह स्पष्ट है कि गद्य का महत्व कालिदास आदि 
की अपेक्षा किसी प्रकार कम नहीं है । कालिदास आदि के समान बाण की 'कादम्बरी' में वेदान्त के प्रभाव 
की रेखाएं स्पष्ट दिखायी पड़ती हैं। जैसा कि आरम्भ में ही कहा गया है, वेदान्त में अज्ञान अथवा मोह को 
मोक्ष में बाधक माना गया है । इस प्रकार विना विवेक के अज्ञान का नाश असम्भव है । तथा तप के बिना 
कुमार्गे की प्रवृत्ति नहीं हटती । 'कादम्वरी' के अन्तर्गत भी उक्त तथ्य की ओर संकेत करते हुए कहा गया 
ह 
सर्वं एव हि अविनयप्रवृत्तोऽनुतापाद्‌ बिना न निवर्तते । 
(कादम्बरी, अनुच्छेद, 341) 

कादम्बरी का एक और स्थल लें । कादम्बरी में पुण्डरीक का वर्णन करते हुए कहा गया है कि उसके 
उदर की सूक्ष्म रोमावलि ऐसी थी मानो अन्तर्ज्ञान से बाहर निकला हुआ मोहान्धकार अपने पैरों की छाप 
छोड़ गया हो ।? यहाँ ज्ञान से अज्ञान निवृत्ति का विचार मूलतया वेदान्त का ही विचार है। कादम्बरी का 
ही एक अंश और विचारणीय है । महाश्वेता के वर्णन के अवसर पर बाण ने उसे यज्ञोपवीत से पवित्र शरीर 
वाली कहा है--'रहम सूत्रेण पवित्रीकृत काया ।* यहां यज्ञोपवीत के लिए, ब्रह्मसूत्र शब्द का प्रयोग व्यास के 
वेदान्त सूत्र की ओर सहसा ध्यान आकर्षित करता है। यहाँ बाण ब्रह्मसूत्र के स्थान पर यज्ञोपवीत अथवा 
ब्रह्मास्त्र शब्द का भी प्रयोग कर सकते थे। किन्तु ब्रह्मसूत्र शब्द का प्रयोग उनकी वेदान्त के प्रति निष्ठा का 
अप्रत्यक्ष रूप से द्योतक है । यहाँ यह और उल्लेखनीय है कि बाण ने 'हुषं चरित' के अन्तर्गत भी सरस्वती 
को “ब्रह्मसूत्रे णपवित्रीकृत काया' कहा है । 

वाबुदेवशरण अग्रवालने कादम्बरी के अध्यात्म स्वरूप में महाश्वेता को सर्वशुक्ला सरस्वती का प्रतीक 
माना है ।* एक स्थान पर बाण ने महाश्वेता के स्तनों को मोक्ष पुरी पाश्‍वेभाग में दो पूर्ण कलशों की स्थापना 
के रूप में स्वीकार किया है । इन तथ्यों के आधार पर बाण पर वेदान्त का स्पष्ट प्रभाव परिलक्षित 
होता है। 
भवभति और उनका उत्तर रामचरित 

कु संस्कृत नाटकों में भवभूति विरचित “उत्तर रामचरित पर वेदान्त का सर्वाधिक प्रभाव देखने को 


मिलता है । इस नाटक के अध्ययन से तो ऐसा ज्ञात होता है कि जेसे भवभूति प्रमुख रूप से अद्वेतवादी ही 
थे । भवभूति ने काव्य शास्त्रीय सिद्धान्तो के विशदीकरण के लिए भी अद्वैत सिद्धान्त का आश्रय लिया है । 


- “उत्तररामचरित' के प्रथम श्लोक में ही अमृतस्वरूपा वाणी को आत्मा की कला कहा गया है ।॥ इससे स्पष्ट 


है कि वेदान्त के प्रमुख तत्त्व आऽमा का भवभूति के मानस पर गहरा प्रभाव है । इसके अतिरिक्त आदर्श 
प्रेम के स्वरूप को स्पष्ट करते हुए भवभूति ने प्रेम को 'अद्वैत' स्वरूप ही कहा है रे प्रथम अंक के अन्तर्गत 
राम आदर्श प्रेम को प्रस्तुत करते हुए कहते हैं कि जो दाम्पत्य प्रेम सुख तथा दुःख में अद्वैत स्वर हे, जीवन 


1. गद्यं कवीनां निकषं वदन्ति । च0 6/12 


2. अंजनरजोलेखाश्यामलां तनीयसीम्‌ रोमराजिम्‌। 
कादम्बरी, अनु 142 


3. कादम्बरी, अनु० 133 
4. वासुदेवशरण अग्रवाल, 'कादम्बरी : एक अध्ययन, पृष्ट 142 


5. विन्देम देवतां वाचममृताम्यात्मनः कलाम्‌ । उत्तररामचरित 1/1 
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की समस्त अवस्थाओं में जिसका अनुसरण किया जाता है, जिसमें हृदय को विश्वान्ति मिलती है, न जिसके 
रस को वृद्धावस्था भी दूर नहीं कर सकती और जो समयानुसार विवाह से मृत्यु-पयन्त परिपक्व एव उत्कृष्ट 
प्रेम के रूप में स्थित रहता है, उस दाम्पत्य प्रेम का एक मात्र आनन्द बड़ी कठिनता से किसी सौभाग्यशाली 
पुरुष को ही प्राप्त होता है । एक और पद्य में करुण को समस्त रसों का आधार बतलाते हुए कहा गया है 
कि कारण भेद से भिन्त होकर एक ही करुण विवर्त रूप शव गारादि के रूप में काहीसा है । यह उसी 
प्रकार है, जिस प्रकार कि जल भंवर, बुलबुले तथा तरंगे आदि का रूप ग्रहण करता ह, किन्तु वासया 
जल ही है । निश्चित रूप से इस प्रकरण में अद्वँतवाद के पोषक सिद्धान्त विवर्तवाद का प्रभाव है | 
शंकराचार्य ने “तदनन्यत्वमारम्भणशब्दादिभ्यः” सूत्र पर भाष्य करते हुए विवर्तवाद का प्रतिपादन किया हे । 
अनिर्वचनीयवाद भी वेदान्त का महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त है । वेदान्त की माया सत तथा असत ले विलक्षण होने 
के कारण अनिर्वचनीय कहलाती है “उत्तर रामचरित' में अनिवेचनीयता का संकेत उस समय मिलता है, 
जब भवभुति ने प्रियजन को किमपि कहकर अनिर्वचनीय द्रव्य कहा है।? यह अनिवंचनीयता उस समय भी 

[ परिलक्षित होती है जव राम सीता के स्पशे को न सुख कहने में समर्थ है और न दुःख, न मूर्च्छा और न 

४ निद्रा, न विष का प्रसार और न मद ।* भवभूति प्रेम के आदर्श पारखी माने जाते हें । एक स्थल पर वे 

हे प्रेम की आन्तरिकता पर बल देते हुए कहते हैं कि सच्चे प्रेम के लिए वाह्य उपाधियों की अपेक्षा नहीं होती । 
पदार्थों को मिलाने वाला कोई आन्तरिक हेतु ही होता है । यहाँ 'उपाधि' शब्द मूलतया वेदान्त का ही है। 
वेदान्त में जगत की समस्त वस्तुओं को 'उपाधि' एवं मिथ्या कहा है । इसी प्रकार उपर्युक्त प्रकरण में भी 
उपाधि शब्द से वाह्य वस्तुओं के मिथ्यात्व की ही अभिव्यंजना है ।* 


श्रीहर्ष और ऊनका नेबधीयचरित 


शंकराचार्य के उत्तरवर्ती होने के कारण श्री हर्ष की रचना 'नेषधीय चरित पर वेदान्त का विशेष 
प्रभाव दृष्टिगोचर होता है । वैसे तो वेदान्त ही क्या, न्यायादि इतर दर्शन पद्धतियों का प्रभाव भी 'नेंषधीय 


1. अद्वेतं सुख दुःखयोरनुगुणं सर्वास्ववस्थाषृयत्‌, 
विश्रामो हृदयस्य यत्र जरसा र्या स्मन्नहार्यो रसः। 
कालेना वरणात्ययात्‌ परिणते यत प्रेमसारे स्थितम्‌ 
भद्रं प्रेम सुमानुषस्य कथमप्येकं हि तत प्राप्यते ॥ 
उत्तररामचरित, 1/39 
2. एको रसः करुण एव निमित्तमेहाद्‌ भिन्नः पृथक्‌ पृथगिवाश्रयते विवर्त्तान, 
आवतंबुद्बुदतरंगमयान्‌ विकारानम्भो यथा सलिलमेव तु तत समग्रम्‌ ॥ 
A उत्तररामचरित, 3/46 
3. तन्तस्य किमपि द्रव्यं यो हि यस्य प्रियो जनः । वही, 2/19 


विनिश्चेतुं शक्यो न 
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चरित? पर पर्याप्त रूप से देखने को मिलता है । जहां तक नैषध' पर वेदान्त विषयक विचारों के प्रभाव की 
बात है, यह अनेक स्थलों पर सुलभ है । उदाहरण के लिए, 22वें सर्ग में परब्रह्म को आनन्द का सागर तथा 
उसके साक्षात्कार की बात कही गई है ।! 17वें सर्ग के अन्तर्गत “ईश्वरस्य जगत कृत्स्नं सृष्टिम्‌ कह कर 
ईश्वर को जगत का स्रष्टा कहा गया हे । 17वें सर्ग के ही 29वें श्लोक में अनात्म विषयों में आत्मत्व के 
मिथ्याबोध कराने वाले मोह का वर्णन मिलता है । इसी प्रकार 17वें सगं के 32वें श्लोक में मोह को ज्ञान 
का प्रतिवन्धक कहा है-- | 

जाग्रतामपि निद्रा यः पश्यतामपि योऽन्धता । 

श्रृते सत्यपि जाड्यं यः प्रकाशेऽपि च यस्तमः ।।* 
अद्वैत वेदान्त के अनुसार आत्मा को प्रकाश स्वरूप कहा गया है । इसी प्रकार निषध' में भी कामाधीन ज्ञानी 
विश्वामित्र आदि को भी स्वयं प्रकाश स्वरूप अद्वैत ज्ञान से रहित कहा गया है । इसके अतिरिक्त ब्रह्म सत्यं 
जगन्मिथ्या’ (विवेक चुडामणि) आदि सूक्तियों के आधार पर वेदान्त में जगत का मिथ्यात्व अत्यन्त प्रसिद्ध 
है । “नैषधीयचरित” में “जगदस्थिरम्‌” (17/138) कह्‌ कर जगत के मिथ्यात्व का स्पष्ट संकेत मिलता है। 
वेदान्त में साक्षी का सिद्धान्त प्रसिद्ध है। श्वेताश्वतरोपनिषद (6/11) में साक्षीचेता केवलो निर्गुण च कह 
कर साक्षित्व का निरुपण किया गया है । नैषध में भी एक स्थल पर कहा गया है कि वेदान्तियों के अनुसार 
संसारावस्था में जीव ब्रह्म दोनों की सत्ता रहती है, जबकि मुक्ति की अवस्था में केवल ब्रह्म की ही सत्ता 
स्वीकार की गई है क 

स्वयं च ब्रह्म च संसारे मुक्तौ तु ब्रह्म केवलम । 

इति स्वोच्छित्ति मुक्तयुक्तिवेदग्धी वेदवादिनाम्‌ ॥ 

नैषध, 17-74 
इस प्रकार उपर्युक्त स्थलों के अनुशीलन से नैषधीयचरित पर शाङकर वेदान्त का प्रभाव स्पष्ट दृष्टि 
गोचर होता है । 
संस्कृत वाडमय के उपर्युक्त कतिपय स्थलों के अनुशीलन से संस्कृत साहित्य पर वेदान्त के प्रभाव 

की रेखाएं स्पष्ट प्रतीत होती हैं । यहाँ यह विशेष रूप से निर्देश योग्य है कि शंकराचार्य पूर्ववर्ती कालिदास 
भारवि, माघ एवं बाण पर औपनिषद वेदान्त का प्रभाव मानना चाहिए तथा शंकराचार्य परवर्ती श्री हर्ष 
आदि पर साक्षात शांकर वेदान्त का । यहां यह और उल्लेखनीय है कि औपतिषद वेदान्त एवं शांकर वेदान्त 
में मौलिक अन्तर न होकर, शांकर वेदान्त औपतिषद वेदान्त की सर्वागीण व्याख्या ही है । दुसरे शब्दों में 
उपनिषदों का ही दूसरा नाम वेदान्त है-< 


“वेदान्तो नाम उपनिषत प्रमाणम्‌ 
वेदान्तसार, 1 


. यः साक्षात्कुरुते समाधिषु परं ब्रह्म प्रमोदाणेवम्‌ । 
नैषध, 22/155 


— 


नैषध, 17/22 र 
शून्यमाश्लिष्य नोञ्झन्तं मोहमक्षत्त 
. नै० च० 17/33 

नै० च० 17/31 तथा देखें नारायणी: लब्धः 


प्रकाशज्ञानरूप आत्मा वैस्तेषामदरतज्ञानरहितानवामिति 


हन्त ते । नै०च०, 17/29 


NE (> 3 


148 


. शिवराज विजय | 
प्राचीन परम्परा के उपर्युक्त साहित्य स्रष्टाओं के अतिरिक्‍त संस्कृत के आधुनिक साहित्य रचयि- 


ताओं ने भी शांकर वेदान्त दृष्टि का यत्र-तत्र आश्रय लिया है । इस प्रकार के मनीषियों में अम्बिका दत्त 
व्यास प्रमुख हें । व्यास जी की कृति शिवराजविजय 19वीं शती की प्रमुख रचना हे । यह एक वीर रस 
प्रधान उपन्यास हे । इसमें स्वभावतः समाज की आधुनिक प्रवृत्तियों का निरुपण वर्तमान है । किन्तु फिर 
भी यह निदेश योग्य है कि स्थान-स्थान पर शिवराजविजय में व्यास जी ने शांकर वेदान्त विषयक विचार 
अभिव्यक्त किए हें । उदाहरण के लिए प्रथम विराम के अन्तर्गत “ब्रह्मनिष्ठा ब्राह्मणा अभुमेवाहरहरूप- 
तिष्ठन्ते” कहकर शांकर वेदान्त के ब्रह्मवाद की ओर संकेत किया है । शांकर वेदान्त के अनुसार एक मात्र 
ब्रह्म ही साधक का परम लक्ष्य है एवं ब्रह्मसाक्षातकार या परमात्म साक्षात्कार जिज्ञासु का चरम साध्य है। 
यह ब्रह्मानुभव परमानन्द स्वरूप है। शिवराज विषय के निम्नोद्धृत प्रकरण में भी ब्रह्मचारी गुरु योगीराज 
से प्राचीन भारत के वैभव की ओर संकेत करते हुए कहते हैं - हे भगवन ! परमात्मा का साक्षात्कार करके 
परमानन्द का अनुभव करते हुए आनन्द रूप परमात्मा स्वरूप वाले आप जैसे योगी काल के वेग को नहीं 
जान पाते । इस स्थल पर शांकर वेदान्त का प्रभाव स्पष्ट है । किन्तु यहां मैं ब्रह्मानुभव के लिए साक्षातकार 
शब्द को उचित नहीं मानता । इसका कारण यह है कि इन्द्रियातीत ब्रह्मानुभव इनि द्रयानुभव किस प्रकार हो 
सकता है । जबकि साक्षात्कार शब्द के अन्तर्गत अक्ष शब्द इन्द्रिय का ही वाचक है । शिवराजविजथ पर 
शांकर वेदान्त के प्रभाव की दिशा में यह तथ्य भी विचारणीय है कि शांकर वेदान्त में परमार्थावस्था के रूप 
में जिस तुरीयावस्था का निरूपण मिलता है उप्तकी चर्चा शिवराजविजय में भी मिलती है । द्वितीय विराम 
में दौवारिक संन्यासी के प्रति कहता है-- 
“भगवन भवान संन्यासी तुरीयाश्रमसेवीति प्रणम्यते” 


इस प्रकार शिवराज विजय के आधुनिक कालीन प्रवृत्तियों और परिस्थितियों से चित्रित होने पर 
शांकरवेदान्त के बिचार विम्ब स्पष्टतर रूप से दृष्टि पथ में आते हैं । 


स्तोत्र साहित्य 


यद्यपि भावना एवं ज्ञान में विरोध समझा जाता है, किन्तु संस्कृत के भावना प्रधान स्त्रोत साहित्य में 
 शाङ्कर वेदान्त सम्मत ज्ञान ग्रन्थियों का उद्घाटन बड़े सरल ढंग से किया गया है। इस सम्बन्ध में कृष्णा- 


नन्द सरस्वती के स्त्रोत विशेष रूप से उद्धरणीय हैं। इस स्थल पर सरस्वती जी की प्रश्‍नोत्तरमालिका से 
कुछ अंश उद्धृत किए जा रहे हैं-- 

कि कष्टं यत्‌ सत्यं कि वा सहजं परं हुह्य 

कतंव्यं कि स्वे रात्माऽकतेति बुद्धिरेव सहा । 

गुणैः कि कतंव्यं प्रारधाधीन सहसता भोगः 

पुसां कि सव्वं सच्चित सुखनामिका गुरोमू त्ति: ॥ 


5 
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को वा मान्यः सिद्धो बालोऽपि ब्रह्म भावमतिमान्यः। 
सरस्वती जी विरचित 'तत्वमसि' स्त्रोत के निम्न अंश में भी शाङ्कर वेदान्त का प्रभाव दर्शनीय 


है— 


ब्रह्मेवाहं ब्रह्मंव त्वं ब्रह्म॑वैक॑ नाऽत्यत्‌ किञ्चित्‌ । 
कृष्णानन्द सरस्वती के स्त्रोतों से उद्धृत उपयु क्त अ शो में ब्रह्म, आत्मा, प्रारब्ध तथा ब्रह्मभाव का 
सङ्केत शाङ्कर वेदान्त के प्रभाव का स्पष्टतया द्योतक है । इसी प्रकार स्वामी उदासीनात्मस्वरूप के ब्रह्म 
निरूपण स्त्रोत के अन्तर्गत भी शाङ्कर दर्शन की छाप देखने योग्य है । इस स्त्रोत का एक पद्य यहां 
प्रस्तुत हे-- 
चन्द्रो यथा बहुविधो जलपात्रभेदाद्‌ एकस्तथामतिषुभाति पर: प्रविष्ट: । 
तेषां निहास्ति जगतो न सहेति विद्धि ब्रह्मोदमस्ति सकलं त्वमहं तथैव ॥ 
इस अश के अन्तर्गत प्रतिविम्बवाद के आधार पर अद्वेतवाद की पुष्टि की गई है। यद्यपि प्रति- 
विम्बवाद के प्रमुख प्रतिपादक आचार्य प्रकाशात्म यति हैं, किन्तु शङ्कराचार्य के ब्रह्मसूत्र भाष्य में भी प्रतिः 
बिम्बवाद का आधार मिलता है । इस सम्बन्ध में शाङ्कर भाष्य का निम्न स्थल उद्धरणीय है-- 
“आभास एव जीवः परमात्मनो जल सूर्यकादि वत्‌ प्रतिपत्तव्यः" 
ब्र० सू० शा० भा० 2/3/50 
संस्कृत के स्त्रोत साहित्य पर शाङ्कर दर्शेन के प्रभाव के सम्बन्ध में विचार करते समय यह तथ्य 
विशेष रूप से विचारणीय है कि वैष्णव स्त्रोतों में भी यत्र यत्र शाङ्कर अद्वैत परक निष्ठा देखने को मिलती 
है । इससे यह निष्कर्ष निकाला जा सकता है कि भक्ति में भी अद्वैतनिष्ठा के विना गति थी। इप्त सन्दर्भ में 
यहां वेङ्कटेश्वर स्त्रोत का एक अ श प्रस्तुत है 
परस्मँ ब्रह्मणे पूर्वंकामाय परमात्मने । 
प्रपन्न परतत्त्वाय वेङ्कटेशाय मङ्गलम्‌ ॥ 
यहां परब्रह्म तथा परमात्मा शब्द शङ्कुर वेदान्त दृष्टि के ही परिचायक हैं । ड Fe 
विपुलातितिपुलकाय संस्कृत साहित्य पर शाङ्कर वेदान्त के प्रभाव की दिशा में कतिपय निदर्शन 
प्रस्तुत किए गए हैं । अब यहां लक्षण ग्रन्थों के रचयिता कतिपय साहित्य शास्त्रियों के शास्त्रीय विवेचत पर 
शाङ्कुर वेदान्त के प्रभाव का दिड्मात्र निर्देशन अपेक्षित होगा । चाहे आनन्द वर्धा हों या अभिनव गुप्त, 
मम्मट अथवा पण्डित राज प्राय: सभी ने अपने सिद्धात्तों के स्पप्टीकरण लिए न की Wn ली 
है । यदि आनन्द वर्द्धन के “काव्यस्यात्मा ध्वनि” तथा “प्रतीयमानं पुनरन्यदेव के सद्धेतित अनिवेचनीयत 
के आधार पर शाङ्कुर वेदान्त का प्रभाव देखा जा सकता है तो अभिनवगुहा द्वारा विशेषरूप से प्रत्यभिक्षा- 
विमशिणी प्रत्यभिज्ञाहृदय की टीका) एवं तन्त्रालोक के अन्तर्गत प्रतिपादित एवं लोचन तथा अभिनव भारती 
के अन्तर्गत यत्र तत्र संकेतित प्रत्यभिक्षा सिद्धान्त पर वेदान्त का प्रभाव स्पष्टतया परिलक्षित है। जिस 
प्रकार कि शाङ्कुर वेदान्त के अन्तगंत जीव स्वभावतः ब्रह्म ही हे तथा ब्रह्म बोध जिज्ञासु का साध्य है, उसी 
प्रकार प्रत्यभिक्षा दर्शन के अनुरूप भी शिवस्वरूप परमात्मा का प्रत्यभिज्ञान ही जीवन का परम साध्य है । 
वेदान्त में यदि अविद्या परमात्मबोध में बाधक है तो अभिनव गुहा के प्रत्यक्षादशन के अनुसार आणव, 
मायीन तथा कार्मण मल परमात्मसाक्षातूकार में बाधक हैं। रही समन्वयवादी आचार्यं मम्मट की बात तो 
येतो रसानुभूति के सम्बन्ध में “ब्रह्मास्वादभिवाचुभावयन्‌' तथा “अलौकिक चमत्कारकारी ध गारादिको रसः र 
(काव्य प्रकाश चतुर्थोल्लास) कहकर स्पष्ट ही वेदान्त के ब्रह्मवाद तथा अति्वचनीयत्ब की छाप छोड र 
हैं । पण्डितराज ने तो वेदान्त के “साक्षिभाष्ये” सिद्धान्त को यथावत्‌ ग्रहण कर लिया है। वेदान्त के 
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सार आत्मा मन्त्रकरण के धर्मों का प्रकाशक है । इसी प्रकार रस गंगाधर के अन्तर्गत पण्डितराज ने कहा है कि 
जिस प्रकार रांगे में रजत की स्वप्न में घोडे हाथी आदि की प्रतीति साक्षिभाष्य सिद्धान्त से उत्पन्न होती हे, 
उसी प्रकार आत्मचैतन्य द्वारा विभावादि के प्रकाशन में कोई आपत्ति नहीं की जा सकती -- 
“विभावादीनामपि, स्वर्गादीनामिव, रङ्ग रजतादीनामिव साक्षिभाष्यत्वमविरुद्धम्‌” 
(रसगङ्गाधर 84) 
एक अलङ्कारशास्त्री अप्पय दीक्षित ने तो वेदान्त पर एक स्वतन्त्र ग्रंथ सिद्धान्त लेश संग्रह की 
स्थापना कर डाली । यहां अलङ्कार शास्त्र पर वेदान्त विषयक प्रभाव के सम्बन्ध में यह कहना आवश्यक है 
कि मम्मट प्रभृति आचायों का रस को “ब्रह्मास्वादमिव” (ब्रह्मास्वाद के समान) कहना एक भ्रम मात्र है। 
क्या ब्रह्म चर्वणाव्यापादि के समान आस्वाद का विषय है । सत्य तो यह्‌ है कि इन अलंकार शास्त्रियों ने 
इस प्रकार के दृष्टान्तों के द्वारा रस सिद्धान्त में व्यात्मिकता की जोड़ गांठ करके रस सिद्धान्त को और दुरुह 
बना दिया है इसी प्रकार यहां यह भी उल्लेखनीय है कि साहित्य शास्त्र में सदसदविलक्षणत्व से सिद्ध अनि- 
वंचनीयत्व ग्राह्य न होकर अवर्णनीयत्व ही ग्राह्य है । इस सम्बन्ध में यह तर्क समीचीन होगा कि रस अनुभव 
स्वरूप होने कारण सत्‌ से विलक्षण नहीं सकता । 
इस प्रकार संक्षेपतः यह कहना उपयुक्त होगा कि भगवतूपाद शङ्कराचार्य ने ब्रह्मसूत्र भाष्य, उप- 
निषद भाष्य, गीता भाष्य तथा उपदेश साहस्री आदि प्रकरण ग्रंथों के द्वारा जो अद्गैतगद्भा प्रवाहित की 
है उसने साहित्य पर ही नहीं प्रत्येक भारतीय को एक अदभुत पावनता प्रदान की है । इतना ही नहीं विश्व 


भर में शाङ्कर वेदान्त के अनुशीलन एवं शोध की प्रक्रिया सैकड़ों से चली आ रही है और आज भी 
वर्तमान है । 


स्वी 1: 


आज 


मध्ययुगीन हिन्दी निर्गुण भक्ति काव्य पर 
शंकर अद्वेतत वेदान्त का प्रभाव 
प्रो० विजयेन्द्र स्नातक 


विश्व के मनीषी दार्शनिकों एवं तत्ववेत्ता विचारकों में श्री शंकराचार्य का नाम अपनी विलक्षण मेधा और हि 
नैसगिक प्रतिभा के कारण पहली पंक्ति में आता है। अध्यात्म और दर्शन के क्षेत्र में उत्ते समकक्ष किसी दूसरे व अ 
विद्वान्‌ को खोज पाना दुष्कर है । प्रस्थान त्रयी (उपनिषद्‌, गीता और ब्रह्मसूत्र) पर भाष्य लिखकर आचार्य कू, ॥ 
शंकर ने जिस दार्शनिक सिद्धान्त की स्थापना की वह सिद्धान्त अपने अकाट्य तरको और पुष्ट प्रमाणों के कारण 
दार्शनिक श्र खला के सभी सिद्धान्तों और मन्तव्यो को निरस्त कर अपनी अमिट छाप छोड़ता है । अह्व त सिद्धान्त 
एक ऐसा प्रमाण पुष्ट तर्काश्रित दार्शनिक सिद्धान्त है जो किसी दुसरे मतवाद से बाधित या खण्डित नहीं होता । 
परवर्ती आचायों ने शंकर अद्व त सिद्धान्त की मान्यताओं के खण्डन में भाष्य लिखे और अपने मत को स्थापना 
का यथाशक्ति प्रयास किया किन्तु कोई भी आचाये शंकराचाय की अद्वौत विषयक मान्यता को असिद्ध नहीं कर 
सका । श्री रामानुजाचार्य का विशिष्टाद्वै तवाद, मध्वाचार्य का ढौतवाद, निम्बार्काचाय का द ताह वाद अपने 
अद्वे तपरक मन्तव्यों में श्री शंकराचार्य के उच्चस्तरीय चिन्तन भूमि तक नहीं पहुंच सके शैवाद्वैत दर्शन जिसका 
एक सुदृढ़ आधार प्रत्याभिज्ञा दर्शन है, अपनी अद्व त दृष्टि में शंकराचार्य की ब्रह्मा जिज्ञासा और अध्यास मीमांसा 
में वह स्थान नहीं रखते जो शांकर अद्वैत वेदान्त का है । शंकराचार्य के परवर्ती दार्शनिक, अद्वौतभावना को | र 
नहीं छोड़ सके किन्तु उसका विचार-बिमशं नये स्तरों पर करते रहे। केवलाद्वैत जैसा सत्य उनकी चिन्ताका | 
विषय नहीं बना । 

श्री शंकराचार्य के दार्शनिक सिद्धान्त तथा मुल तत्व चिन्ता को ध्यान में रखकर उनकी प्रः म 
को स्पष्ट करना आवश्यक है । उनके स्पष्ट हो जाने पर हिन्दी के भक्‍त कवियों पर उनके स सिद्धान्त 
जा सकता हे । शंकराचार्य के मत में ब्रह्म ही सत्य हे । ब्रह्मसूत्र की रत्नप्रभा टीका में आचार्य शंकर ने ब्र 
को व्युत्पत्ति करते हुए बृहणांद्‌ ब्रह्म ति व्युत्पत्या देशकाल वस्तुतः परिच्छेदाभाव रूपं नित्यत्वं प्रतीयते। 
होने से ब्रह्म में देश, काल, वस्तु आदि से अपरिच्छिन्नता, रूपनित्यता लक्षित है बरह्म 
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मायादि की प्रतीति होती है जैसे अंधकार में खम्भे को देखकर पुरुष का ज्ञान होता है । अथवा शुक्ति में रजत का 
ज्ञान होता है, रज्जु में सर्प का ज्ञान होता है। यह सब मिथ्या ज्ञान हैं। इसे मायाजनित अध्यास ही समझना 
चाहिए । अन्य में अन्य धर्म का आरोप अध्यास है । अध्यास एक प्रकार का भ्रम ही है जिसमें वह नहीं है वह है 
ऐसी बुद्धि अध्यास है। शांकर अह्वत दर्शन में माया, अविद्या, अध्यास आदि शब्दों का पारिभाषिक अर्थ 
है अतः सामान्य अर्थं में इनका प्रयोग नहीं करना चाहिए । हिन्दी भक्ति काव्य में माया शब्द काप्रयोग हुआ 
है प्रायः शांकर अद्व त में प्रयुक्त माया को ही निर्गुण धारा के भक्‍त कवियों ने स्वीकार किया है । 
i नर र्ग? 
आचार्य शंकर के मत में जीव अथवा आत्मा का स्वरूप पारमाथिक दृष्टि से अभिन्न है, आत्मा नित्य है एवं 
समस्त भौतिक विषय अनित्य हैं । आत्मा जन्म नहीं लेता, क्षीण नहीं होता, विकारों से दूषित भी नहीं होता । 
आत्मा प्रकृति और उसके विकारों से भिन्न है । आत्मा ज्ञान स्वप है । विवेक चूडामणि के अनुसार आत्मा अन्न 
प्राण, मन, विज्ञात और आनन्दमय इन पाँच कोशों से आवृत है। जिस प्रकार वापी का जल शैवाल से ढका रहता 
है, उसी प्रकार पंचकोशों द्वारा आत्मा अपने को ढक लेता है, अतः आत्मा का प्रत्यक्षीकरण नहीं होता । आत्मा 
चैतन्य स्वरूप है, उसमें कोई विकार संश्लिष्ट नहीं है । इस चैतन्य आत्मा को सामान्य और विशेष दो भेदों से 
वणित किया गया है । सर्वव्यापी आत्मा सामान्य है और विभिन्न इकाइयों में विकसित जीव रूप में विकीर्ण 
विशेष चैतन्य आत्मा है । ब्रह्म सूत्रों में आत्मा के कतृ त्व का व्याख्यान करने के लिए शिल्पी का उदाहरण दिया 
गया है । जिस प्रकार शिल्पकार दिन भर कर्म करके थकता और दुःखी होता है और रात्रि में थकान मिटाने के 
लिए विश्राम करता और सुखी होता है उसी प्रकार आत्मा कत त्व से मुक्‍त होकर ब्रह्म स्वरूप में प्रतिष्ठित 
होता है । यह आत्मा ही जीव है । जीव चतन है अतः यह प्रज्ञात्मा भी है। प्रज्ञात्मा शब्द से मुख्य प्राण का भी 
कथन होता है। प्राण का अर्थ जीव है। जीवात्मा विभु है, अणु नहीं । जीव में चैतन्य है और सर्वत्र व्याप्त है । 
जीव के कतृ त्व का नियामक ईश्वर है । जीव में राग-द्वेष की प्रेरणा होती है । गीता में यही बात श्रीकृष्ण ने 
अर्जुन से कही है । “ईश्वरः सर्वंभूतान्तं हुदेशेऽर्जुन तिष्ठति, भ्रामयन्सर्वं भूतानि यन्त्रारूठानि मायया ।” जीव का 
| जीत्व अविद्या के कारण है । अविद्या के व्यवधान के कारण ही जीव का ईश्वर धर्म तिरोहित रहता है । आचार्य 
| शंकर के मतानुसार जीव और ईश्वर में अग्नि और स्फुलिग के समान भेद है । इन दोनों में भेद होते हुए भी 
उनकी उष्णता में कोई अन्तर नहीं है । इसी प्रकार जीव और ब्रह्म में चैतन्य का साम्य है। 
प्रकृति के सम्बन्ध में भी शंकराचाय ने अपने विचार व्यक्त किये हैं। उनके मत में प्रकृति सृष्टि रचना 
का साधन है । सांख्य दर्शन के अनुसार सत्व, रज और तम गुणों की साम्यावस्था को प्रकृति कहते हैं । शंकर के 
मत में प्रकृति के परा और अपरा दो रूप हैं और ये दोनों रूप उत्पत्ति, प्रलय एवं स्थिति में व्यक्त होकर ईश्वर 
के द्वारा सृष्टि का कारण बनती है । यह दृश्यमान जगत्‌ भी सृष्टि का ही रूप है इसमें सत्‌ तत्व है किन्तु चित्‌ 
ओर आंनन्द का अभाव है जागतिक पदार्थो का आभास और उनके प्रति रागात्मक सम्बन्धों की स्थापना माया 
के कारण ही मनुष्य करता हे । यह मिथ्या प्रतीति का ही रूप है। जगत्‌ की सत्ता प्रकृति के रूप में ही स्वीकार 
६ करनी चाहिए । जगत्‌ भोर जागतिक पदार्थ अनित्य हैं । इनसे रागात्मक सम्बन्ध जोड़कर मनुष्य दुख का ही 
` भाजन होता है क्योंकि ये समस्त जागतिक पदार्थे क्षणभंगुर और नाशवान हैं । अतः सृष्टि रचना के रहस्य को 
समझकर जगत्‌ से मिथ्या मोह का नाता जोड़ना अविद्या या माया को ही पालना है। 
ह मोक्ष या मुक्ति के विषय में आचार्य शंकर का मत आत्मज्ञान केन्द्रित है सत्‌-असत्‌ विवेक का नाम ज्ञान 
सज्ञान के लिए साधन चतुष्ट्य का अभ्यास अपेक्षित है । विवेकचूडामणि ग्रन्थ में साधन चतुष्टूय का वर्णन 
इस प्रकार किया गया हैं--विवेक, वैराग्य, शमादिषट्‌ साधन और मुमुक्षुत्व । विवेक शब्द से यह ज्ञान होना कि 
आत्मा नित्य है श्य जागतिक पदार्थ अनित्य है, सत्य ज्ञान है । इस निश्चय ज्ञान को नित्यानित्य विवेक 
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कहते हैं । समस्त पदार्थो से विरति का नाम वैराग्य है । वासनाओं का त्याग शम है । यह छह प्रकार का है--- | 
शम, दम, उपरति, तितिक्षा, श्रद्धा और समाधान । समाधान का तात्पर्य है अपने वास्तविक लक्ष्य अर्थात्‌ आत्म- 

ज्ञान में चित्‌ की एकाग्रता होना । मुमुक्षुत्व का अर्थ है संसार के बन्धनों से मुक्ति की दृढ़ इच्छा रखना । इस 
मुमुक्षुत्व स्पृहा के द्वारा सांसारिक सामान्य भोग-विलास से उपरति होकर मोक्षमार्ग में संलग्न होकर भावना 


का विस्तार ही मोक्ष का प्रयास है। त्रिविध दुःखों से विमुक्त होकर आत्मज्ञान से परिपूर्ण विरक्त व्यक्ति ही 
मोक्ष के अधिकारी होते हैं। 


श्री शंकराचार्य के अद्वौत वेदान्त विषयक सिद्धान्तों का सार-संक्षेप हमने उनके प्रस्थानत्रयी (उपनिषद्‌, 
गीता और ब्रह्मसुत्रों) पर लिखे भाष्यों के आधार पर प्रस्तुत किया है । यह सिद्धान्त निरूपण न होकर सिद्धान्तों 
का संकेत ग्रह है । यह एक प्रकार का निकष है जिस पर हम मध्ययुगीन हिन्दी निर्गुण भक्‍त कवियों की रचनाओं 
में उपलब्ध शांकर मत के प्रभाव का आकलन करेंगे। निकष के आधार पर मन्तव्यो के समझने में, उनके 
परीक्षण में, परख में सहायता मिलेगी, इसी विश्वास के आधार पर ब्रह्म, जीव, आत्मा, जगत्‌, प्रकृति, माया, 
अविद्या, अध्यास, ज्ञान, मोक्ष, साधन आदि का वर्णन किया गया है । साधना पक्ष की कसौटी मध्ययुगीन कवियों 
की रचनाओं के साम्य निरूपण में साथ ही प्रस्तुत की जायगी और उन कवियों की साम्यसूलक कविताओं को ०49 
भी उद्धत किया जायेगा । अद्वैत वेदान्त की निर्गुण भक्‍त कवियों की रचनाओं पर इतनी स्पष्ट छाप है कि वह 
कहीं अनुकरण, कहीं अनुमोदन, कहीं अनुवाद और कहीं यथावत्‌ लेखन प्रतीत होता है । निर्गुण भक्त कवि ब्रह्म 
या ईश्वरीय सत्ता को निराकार, नित्य, शुद्ध मुक्त स्वभाव मानते हैं और उसका वर्णन अद्वैत सिद्धान्त के पूरे 
साम्य वर्णन के साथ करते हैं। - 
हिन्दी की निर्गुण काव्यधारा का विवेचन-विश्लेषण आचायं रामचन्द्र शुक्ल से पहले किसी समीक्षक ने 
गम्भीर तात्विक दृष्टि से नहीं किया था । कतिपय प्रमुख निर्गुण धारा के कवियों की परिचयात्मक सूचनाएँ तो 
अवश्य मिली थी किन्तु निर्गुण भक्ति के विकास का तथा इन कवियों के योगदान का वर्णन किसी ग्रन्थ में उप- 
लब्ध नहीं होता । निर्गुण भक्ति से सम्बद्ध वेदान्त दर्शन, शैव दर्शन, कश्मीरी शेवाढैत दर्शन आदि में निर्गुणो- 
पासान का वर्णन होने पर भी उनके प्रभाव का कहीं उल्लेख नहीं मिलता । मध्यकालीन भारत के धामिक घत- 
मतान्तरों एवं सम्प्रदायों का विवरण प्रस्तुत करने वाले विद्वानों ने निर्गुण भक्ति के व्यवहार पक्ष ही पर विचार 
किया, सैद्धान्तिक दार्शनिक पक्ष प्रायः उपेक्षित ही रहा । कबीर, नानक, दादू और सुन्दरदास की रचनाओं के _ 
साहित्यिक पक्ष के उद्घाटन में यत्र-तत्र दर्शन की भी चर्चा हुई किन्तु मूल तत्व के संधान का प्रयत्न किसी | 
लेखक ने शुक्लजी से पहले नहीं किया । आचाये शुक्ल के बाद तो अनेक ग्रन्थ और शोध-प्रबन्ध लिखे गये) | 
निर्गुण भक्ति काव्य के विवेचन में आचाय शुक्ल ने ज्ञानाश्रयी और प्रेमाश्रयी दो धाराओं की स्थापन्‌ 
द्वारा इन कवियों को दो धाराओं में विभक्त कर दिया । कबीरदास को ज्ञानाश्रयी धारा के प्रवंतन सात [दिया 
और कबीर की भक्ति भावना को भारतीय ब्रह्मवाद (अद्व॑त वेदान्त) के साथ जोडते हुए उन्होंने 
भावात्मक रहस्यवाद, नाथपन्थी हठयोगियों के साधनात्मक रहस्यवाद, और वैष्णवों के अहिसात्मक 
के मेल में ज्ञानाश्रयी धारा का मेरुदण्ड ठहराया । कबीर को निर्गृण भक्ति काव्य का 
धारा के अन्य कवियों की वाणी का विश्लेषण करना कठिन कार्य नहीं रहा । व 
इस धारा के कवियों के दार्शनिक मन्तव्य को उसी मुख्य धारा में बहता हुआ 


पलटू साहब, चरनदास, और अक्षर अनन्य आदि 
बहुत लम्बी है और प्रायः सभी कवियों की वाणी 
भक्तों को समेटना सम्भव नहीं है अतः प्रमुख कवि 
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निर्गुण धारा के सन्त और भक्त कवियों में सबसे पहले कबीर ने ब्रह्म या ईश्वर विषयक विचार को 
अपनी मान्यता के अनुसार प्रस्तुत किया । कबीर के मतानुसार ब्रह्म को जगत्‌ का निमित्त और उपादान कारण 
स्वीकार करते हुए कुम्भकार की रचना प्रक्रिया से उसकी समानता वणित की है। जिस प्रकार कुम्हार घट-कलश 
आदि पात्रों का मृत्तिका से निर्माण करता है उसी प्रकार ब्रह्मा भी अपने ही स्वरूप से अनेक प्रकार की सृष्टि 
रचता है। सृष्टि एक चित्र के समान है। इस चित्र का सूत्रधार ब्रह्म ही है। ब्रह्मा सत्य तत्व है और कार्यं रूप 
जगत्‌ के विकारों से मुक्त रहता है। कबीरदास कहते हैं-- 
आपन करता भये कुलाला, बहुविधि सृष्टि रची दरहाला । 
विधिना कुम्भ किये दै थाना, प्रतिविम्बता माहि समाना ॥ 
जिन बहु चित्र बनाइया सो सांचो सुत धारा, 
कहैं कबीर ते जन भले जे चित्रवत लेहि विचार ॥ 
सन्त जगजीवन दास ने भी इसी उदाहरण के माध्यम से ब्रह्म सम्बन्धी अपने विचार प्रकट किये हैं । ब्रह्म रूपी 
कुम्हार को अनन्त रूप मानने से सृष्टि में भी विविधाताएँ लक्षित होती हैं : 
सन्तो एक वास न गढे, कुम्हार । 
तेहि कुम्हार का अन्त न पावो कैसे सिरजन हार । 
यही भाव दादू दयाल की वाणी में उपलब्ध होता है। उनके मत में भी ब्रह्म या ईश्वर ही जगत्‌ का कारण है। 
जिस प्रकार कुम्हार अनेक प्रकार के घट आदि बतंनों का कारण है वैसे ही ब्रह्मा भी अनेक प्रकार की सुष्टि का 
कारण स्वयं है । सृष्टि एक प्रकार का बाजी या खेल है। ब्रह्म स्वयं अप्रत्यक्ष होते हुए भी कार्य रूप अनित्य जगत्‌ 


की रचना करता है-- 
सिरजन हार थै सब होइ । 
उतपति, परलै करे आपै दूसर नाहीं कोय । 
म्य आप ह्वौ कुलाल करता बूँद थे सब लोइ। 
फू आप करि अगोचर बैठा दुनी मन को मोहि | 


आप थै उपाइ बाजी निरखि देखे सोइ। 

रर बाजीगर कौ यह भेद आवे सहज सौज समोइ ॥ 
प्रायः सभी सन्त कवियों ने अपनी रचनाओं में ब्रह्म को सृष्टि का निमित्त कारण ठहराते हुए शांकर वेदान्त मता- 
नुसार विवतं भावना को ही स्थान दिया है। रेदास, नानक, सुन्दरदास ने भी इसी मत की पुष्टि करते हुए 
शांकर मत का अनुसरण किया है। बाजीगर या ऐन्द्रजालिक का उदाहरण देकर ब्रह्म को सृष्टि काः रचयिता- 
पे क्रीड़ाकर्ता बताया गया है । सुन्दरदास ने ईश्वर को बाजी-खेल-रचनेवाला मानकर कहा है 
बाजी कौन रची मेरे प्यारे । 


है। अद्वैत भावना का प्रभाव अठारहवीं शताब्दी 


155 


आस्था न होना ही अनन्यता है । इसी कारण अक्षर अनन्य ने सर्वत्र द्वैत का खंडन कर अद्व त का प्रतिपादन 
किया है । स्वर्णं और स्वर्णाभुषण का उदाहरण देकर उन्होंने ब्रह्म और सृष्टि का पारस्परिकता का वर्णन किया 
है। 
कंचन सो भूषन, जो भूषन सो कंचन है 
कंचन सौं भूषन सों भेद न लहत है 
एक ही अनेक यों अनेक एक भिन्न नहीं 
अक्षर अनन्य ब्रह्म मुरत जगत है। 

“अनन्य प्रकाश'-42 
अह त वेदान्त में स्वीकृत ब्रह्मा की सत्ता और स्वरूप से तादात्म्य रखने वाले अनेक अवतरण और संदर्भ यहां 
प्रस्तुत किये जा सकते हैं। प्रायः निर्गुण धारा के सभी संतों ने अपनी वाणी में शंकराचार्य की मान्यताओं का ; 
समर्थन किया है । विस्तार भय से हम उन्हें उद्धृत नहीं करना चाहते । 

श्री शंकराचार्य के मत में माया की स्वीकृति है । माया शब्द अविद्या अथवा अध्यास के अर्थ में प्रयुक्त | 
होता हे । माया शब्द मा और या अक्षरों से मिलकर बनता है । 'मा' शब्द पदार्थ सत्ता का निषेध वाचक है और | 
'या' शब्द व्यावहारिक पदार्थ सम्बन्ध निश्चित करता है। माया का अर्थ होगा कि वस्तु की जिस रूप में उपलब्धि । 
होती है वह वस्तु वास्तव में वैसी है नहीं । जैसे अंधकार में रस्सी को देखकर सांप का भ्रम होना या भ्रम माया 
जनित ही है। माया को शंकर ने जाल शब्द से व्यवहृत किया है। कूट शब्द से भी माया का कथन किया गया 
है। संत कबी रदास ने माया को अति चंचल, अस्थिर, अज्ञान मूलक ठहराया है। माया जगत्‌ को भ्रम में डालने 


वाली हैः 


संतो आवे जाय सो माया । 

है प्रतिपाल काल नाह वाके ना कहुँ ग्यान आया। 

ज्ञानहीन करता सब भरमै मायै जग भरमाया || 
इसी माया ने कबीर के अनुसार जगत्‌ की क्षणभंगुर सत्ता में अपनी सत्ता को स्थापित कर मानव को भ्रम में 
डाल रखा है। माया की दुंदभी बजती है । सब लोग माया के वशवर्ती होकर वास्तव सत्य को भूल जाते हैं। 
कबीर ने अनेक पदों में माया को ठगिनी, चपलता चंचल, भ्रम कारिणी और विनाशक कहा है । दादू दयाल ने 
भी माया को मोहने वाली बताया है । उनके मत में माया बहुरूपी नटनी का रूप धारण कर सबको नचाती है । 

माया मैली गुण भई, धरि धरि उज्ज्वल नाव। 

दादू मोहे सबन को, सुर नर सबही ठांव। 

दादू पाये जीव सब, जिति रूपतीज कोइ । 

माया बहुरूपी नटनी, नाचे सुर नर मुनि को मोहि 
रैदास ने माया को मिथ्या प्रपंच का प्रसार करने वाली तथा तीन तापों में फंसाने वाली माना है । जिस 
अंधकार में रस्सी को देखकर सांप का भ्रम हो जाता है और इस भ्रमजाल में मनुष्य भटक जाता है 
प्रकार मनुष्य को अज्ञान में भटकाती रहती है ड 
झठी माया जग ढहकाया तौ तिन ताप दहे रे। 
रजु भुजंग रजनी परगासा अस कछु भरम जताया Le 
समुझि परी मोहिं कनक अलंकृत अब कछु कहत न आवा 


156 
वेदान्त दर्शन में शंकराचाय ने माया के सन्दर्भ में जो उदाहरण दिये हैं प्रायः वे ही उदाहरण निर्गुण धारा के संत 
कवियों की वाणी में मिलते हैं। दरिया साहब, गरीब दास, बुल्ला साहब, धरमदास आदि सभी संतों ने माया का 
वर्णन इसी शेली में किया है । कबीर ने माया को सबसे अधिक छल-कपट धारी मानकर निन्दा की है--- कबीर 
माया पापणी हरि सूं करे हराम । मुखि कड़ियाली कुमति की कहन देई राम ।। माया को ठगिनी, पापणी, वंधनी 
आदि शब्दों से पुकारा है । 
सुन्दरदास ने माया को नाना प्रकार के भ्रामक कोतुक करने वाली कहा है । उदाहरण वे ही दिये हैं जो 
शंकर अद्व त में मिलते हैं : इन उदाहरणों को हम मात्र प्रभाव न मानकर वेदान्त की अनुकृतिं ही मानते हैं-- 
उपज विनसे सो सब राजी वेद पुराननि में कही, 
नाना विधि के खेल दिखावे वाजींगर सांची दुही । 
रज्जु भुजंग, मृगतृष्णा जैसी यह माया विसारि रही ॥ (सुन्दर ग्रंथावली) 
भीखा साहब ने अपनी वाणी में शंकर मत का ही प्रतिपादन किया है। उनकी वाणी बड़े स्पष्ट शब्दो में अद्वैत 
वेदान्त का समर्थन करती है । उनकी मान्यता है कि आत्म ज्ञान हो जान पर दव त भावना वैसे ही नष्ट हो जाती 
है जैसे प्रकाश हो जाने पर रज्जु में सर्प का भ्रम मिट जाता है । माया भ्रम हे, वह मनुष्य को नाना प्रपंचों में 
बांध कर बंधन में फंसाये रहती है । प्राय: सभी संतों ने आत्म ज्ञान या मनोबोध को माया से मुक्‍त होने के लिए 
आवश्यक माना है । कुछ संतों ने तो माया का व्यावहारिक रूप समझने के लिए उसे स्वी रूप में कामिनी और 
पदार्थ रूप में कंचन ठहराया है । संक्षेप में, जो वस्तु वास्तव रूप में अस्तित्व नहीं रखती फिर भी अविद्या या 
अज्ञान के कारण आत्मा का बंधन बनती है वही माया है । शंकराचार्य का यह प्रमाण सम्मत सिद्धान्त निर्गण संत 
और भकत कवियों को मान्य हुआ । 
जीव या आत्मा के स्वरूप का वर्णन निर्गुण धारा के संत कवियों ने आत्मा को नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मुक्त 
स्वभाव ही माना है । शंकराचार्य ने ब्रह्म सूत्र भाष्य के प्रारंभिक चार सूत्रों की व्याख्या करते हुए आत्मा का जो 
| रूप वाणत किया हैं, वही मोटी भाषा में संत कवियों द्वारा कहा गया हे । शंकर के मत में आत्मा का कृर्तत्व- 
भोक्तृत्व ऑपाधिक हँ । आत्मा तो कूटस्थ एवं निविकार है। वह जीव रूप में उपाधि के कारण कर्ता और भोवता 
बनता है । विवेकचूडामणि ग्रंथ में शंकराचार्य कहते हूँ 
नजायते तो ज्रियते न वर्धते न क्षयिते नो विकरोति नित्यः । 
Rs विलीयसानेऽपि क नलीयते कर्म इवाम्बरे स्वयम्‌ ॥ 
आत्मा या जीव के सम्बन्ध में संत कवियों की धारणा अट्ठ कर व्यक्त हुई है 
i RNR 1 अद्द त मत के साथ एकाकार होकर व्यक्त हुई है । आत्मा 
९ [र भद, ऱ्य > 
त का ह्य म अभद, बंधन और मोक्ष से रहित, व्यावहारिक जीव ओपाधिक जगत्‌ 
मर में आसक्त होकर अपने स्वरूप को विस्मृत कर देता है । यह विस्मरण मायाजन्य ही 5 व 
आत्मा वी न्य हा मानना चाहिए । संत कवियों 
ते आत्मा और जीव के स्वरूप वर्णन में इन्हीं मान्यताओं को स्वीकार किया है । संत कबीरदास ने स्पष्ट 
कि आत्मा न तो जन्म लेता है और न मरता है। स्वगे और नरक से भी आत्मा कहा है 
के के भी आत्मा का कोई सम्बन्ध नहीं है। 
आत्मा को हम उपाधि भेद से नाना प्रकार का मानते हैं किन्तु यह मायाजनित 
Ee ममे न्तु यह मायाजनित भ्रम ही है । जिस प्रकार घटाकार 
और मठाकार आकाशों में भेद प्रतीत होता है परन्तु घट और मठ के भंग 
होता काशी भंग हो जाने पर आकाश का कोई आकार 
< नहीं होता। समस्त आंकाश की एक ही सत्ता होती है। आत्मज्ञान हो जाने पर आत्मा और परमात्मा 
_ एक रूप हो जाते हैं । कबीरदास इसी भाव को अपनी वाणी में कहते हैं-- त्मा (ब्रह्म) 
० कौने मरे > जनम आई, सरग नरक कोने गति पाई । 
जा | आ तह मि निवासा। 
बिछूर तनः ज समाना रेख रही नाहि आस 
a सहज समाना रेख रही नहि आसा॥ 
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जल में कुंभ, कुंभ में जल है, बाहरि भीतरि पानी । 
फूटा कुंभ जल जल हि समानां यहु तत कथो गियानी ॥ 
आत्मा का ब्रह्म के साथ अद्व त सम्बन्ध है । जिस प्रकार सुत और वस्त्र, स्वर्ण और कुंडल, जल और तरंगतत्बतः 
एक ही हैं वैसे ही जीव और ब्रह्म में अभेद है । आत्म ज्ञान हो जाने पर आत्मा ब्रह्म में ही लीन हो जाती है । 
उपाधिजन्य कोई दोष उसमें नहीं होता । मुंडकोपनिषद्‌ में नदी और समुद्र के उदाहरण से इस तथ्य का 
वर्णन है--- 


| 
| 


यथानद्य: स्यन्दमानाः समुद्र स्तं गच्छन्ति नामरूपे निहाय । 
तथा विद्वान्नामल्पा द्विमुक्‍त: परात्परं पुरुषमुपैति नित्यम्‌ ॥ 
| आत्मा और जीव के स्वरूप वर्णन में जिस प्रकार शंकराचार्य न दोनों का अमद सम्बन्ध स्वीकार किया है वेसा 
ही संत कवियों की वाणी में उपलब्ध होता है। जीव और ब्रह्म की अद्वैत भावना परमार्थतः उपनिषदों में भी 
वर्णित है। अयमात्मा ब्रह्म', 'एक्सेवाऽद्वितीयम्‌', 'न ठुतत्‌ द्वितीयमस्ति' आदि पदों में यही अभेद भाव व्यक्त 
हुआ है । भीखा साहब, पलटू साहब, गरीबदास आदि संतों ने इस तथ्य को अपनी वाणी में अनेक बार दुहराया 
है । पलटू साहब कहते हैं--- 
जीव ब्रह्म अन्तर नहि कौय, एकै रूप सर्व घट घट होय । द 
जग विवतं सूं. न्यारा मान, परम अद्वैत रूप निर्वान ॥ 

एक तथ्य इस संदर्भ में विशेष रूप से ध्यातव्य है कि संतों ने जीव के वर्णन में लोक का यथार्थ भी ध्यान में रखा 
है, शंकराचार्य को इसकी आवश्यकता नहीं हुई । परमात्मा की उपासना या आराधना म संतो की दृष्टि मधुर 
भाव, सेवक-स्वामी भाव पर भी रही हू, इसका कारण उनकी भावना भक्तिपरके हे । शंकराचार्य शुद्ध ज्ञाच- 
मार्गी है अतः भक्ति को उस सीमा तेक नही ल गय । भक्ति की उपेक्षा तो शंकर भी नही कर सके किन्तु उनकी 
भावना और संतों की भक्ति भावना मं मोलिक अन्तर हृ । सतो ने जीव के बधन पाश म जकड़ें जाने क अनेक 
कारण गिनाये हैं, वे कारण तो शंकर वदान्त के अनुरूप हू कलु जो उदाहरण प्रस्तुत क्यि हव वदान्त भाष्य में 
नहीं हैं । किन्तु आत्मा और जीव के मूल स्वरूप निरूपण मे संता ने अद्वेत वदान्त को दी स्वीकार किया हे । 

इस भव बंधन से मुक्‍त होने के लिए शंकराचार्य ने ज्ञान-आत्मज्ञान की अनिवार्यता पर बल दिया हे । 
'क्रते ज्ञानान्तमुक्तिः इसी तथ्य को रेखांकित करने वाला वाक्य हूँ। सान का स्वरूप क्या है, उनकी परिभाषा 
क्या हे, उसकी बोधगम्यता क्या हे तथा अनादि ज्ञान क्या हैं आदि प्रश्नों के उत्तरों पर विचार करने के बाद ही 
संतों की वाणी में उपलब्ध ज्ञान-विवेचन की मीमांसा करनी होगी । मोक्ष प्राप्ति के लिए ज्ञान की अनिवायंता क 
होने से संतों ने ज्ञान को अपनी शैली से स्वीकार किया हू । पुस्तक ज्ञान, शास्त्र ज्ञान, पांडित्य पुणं ज्ञान को क 
किसी संत ने उपयोगी नही माना । सभी संत शास्त्र ज्ञान का प्राय: विरोध करते रहे । स्वामुभूत सत्य को खोजने | 
में उनकी प्रवृत्ति रही और उसी अनुभुत ज्ञान को उन्होने प्रमाण भी माना । ज्ञान की प्राप्ति को परम 
कोटि में रखने पर भी शास्त्र विमुखता कुछ विस्मयजनक लगती हे किन्तु सत्य का संधान 
से नही होता यह भी पूर्ण सत्य है। कबीर दास ने आत्मा को वेली शब्द से अभिहित किया यी 
भौतिक प्रपंच ज्यों-ज्यों नष्ट होते जाते हैं त्यों-त्यों आत्म ज्ञान का उदय होता जाता है। स्त्र कहीं ः 
आता । जैसे-जैसे अध्यास का निरसन होता जाता है, वैसे ही आत्म ज्ञान प्रखर होकर द 
खोलता जाता है । इस आत्म ज्ञान में संत लोग गुरु कृपा को ही a Wie ki 
अपनी वाणी में बड़े सहज रूप में कहा है। तुलना करने पर उनकी वाणी शंकर 
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ब्रह्म ज्ञान विचारि करि क्यों होइ ब्रह्म-स्वरूप रे। 

सकल भ्रम तम जाय मिटि उचित मान अनूप रे। 

यह दूसरे करि जबहि देखे दुसरो तव होइ रे। | 

फेरि अपनी दृष्टि ही को दुसरो नहि कोइ रे । 

दिवि दृष्टि करि जब देखि ये सब सकल ब्रह्म विलास रे। 

अज्ञान ते संसार भासे कहै सुन्दर दास रे॥ | 
मोक्ष का आनन्द अनिर्वचनीय है । वह आनन्द केवल आत्मज्ञान से सुफल होता है। कबीर आदि संतों ने मुक्ति 
के आनन्द के विषय में उपनिषदों में वणित आनन्द के समान ही माना है । वह केवल अन्तःकरण से ही जाना 
जा सकता है। समाधि दश में ब्रह्मवेत्ता को जिस आनन्द का अनुभव होता है वह समाधि अवस्था की आनन्दानु- 
भूति के समान ही अवर्णनीय है । उपतिषदों में कहा गया है कि समाधि का सुख शब्दातीत है: 

“समाधि निधूत मलस्य चेतसो निर्मशितस्यात्मिति यत्सुखं भवेत्‌ । 

न शक्यते वर्णयितुं गिरा तदा स्वयंतदन्तः करणेन गृह्य ते ॥ 
संत कवियों ने मुमुक्षा की इच्छा रखते हुए जागतिक सम्बन्धों के परिहार की बात बार-बार दुह्रायी है । चरण- 
दास आत्मज्ञान को साधना का अन्तिम लक्ष्य मानते हैं । इस साधना से ही मोक्ष का द्वार खुलता है । सहजोबाई 
ने सत्य के साक्षात्कार को मोक्ष का द्वार माना है । संत दयाबाई ब्रह्म भाव में लीन होकर मोक्ष की कामना को 
जीवन का ध्येय समझती है । 

काम क्रोध मद लोभ नहि खट विकार करि हीन । 

पन्थ कुपन्थ न जानही ब्रह्मभाव रस लीन॥ (दयाबाई) 
शंकराचार्य ने मोक्ष का स्वरूप पुरुषाथं मे व्यक्त किया है । अथ त्रिविध दुखात्यन्त निवृत्ति अत्यन्त पुरुषार्थः ।' 
त्रिताप से आत्यन्तिको निवृत्ति का नाम ही पुरुषार्थ है और यही मोक्ष है। सन्त कवियों में ब्रह्मलीन होने की 
स्थिति को सर्वोच्च सुख माना हैं । ब्रह्मलीन होना, इश्वर प्राप्ति या राम में समा जाने का ही दूसरा रूप है। 
न्तों ने मोक्ष की विविध दशाआ का वणेन नही किया । मोक्ष के भद भी उनके यहाँ नहीं हैं । 

श्री शंकराचार्य के मत में मुझुशुओं के भद हें । विचकचूड़ामणि में तीन प्रकार के मुमुक्षु और वेदान्त 
परिचय जज प्रकार के मुमुक्षुओं का वर्णन मिलता है । सन्तों ने इस विभाजन पर जाहा नहीं दिया। 
मोक्ष प्राप्ति के लिए षट-साधन-सम्पत्ति का वर्णन सन्तों ने उसी शैली को स्वीकार किया है जो शंकराचार्य को 
मान्य थी । 
साधना के क्षेत्र में षट्-्साधन-सम्पत्ति, उपासना और भक्ति, कर्म का स्वरूप आदि विषयों में प्रायः 

समानता है किन्तु कर्म और भक्ति की वरेण्यता पर मतभेद भी लक्षित होता है । सन्त लोग कमं शब्द से लौकिक 
Ee यज्ञ, तप, दान, तीर्थ स्नान आदि को ही ग्रहण करते हैं किन्तु शांकर वेदान्त में कर्म व्यापक, गूढ़ 
७ | १8.5 तको य सत्त स्वीकार ह 
A : प्रमाण है । वेद विहित विधान भी स्वीकार्य है। यह तात्विक मतभेद है। 
वैदिक विधि-निषेध का भी सन्त खण्डन करते हैं । ज्ञान मार्ग में श्रुति का अध्ययन सहायक है। वर्णाश्रम 
व्यवस्था में भी सन्तों को आस्था नहीं। सन्तगण इस व्यवस्था को सामाजिक वे उका 
इसीलिए कमं या करणी उनकी दृष्ट में ज्ञानोपलब्धि में सहायक नहीं नव वत रे 
Ee आसा ०. सहायक नहीं है । निर्गुण धारा के सन्तों ने वेद-शास्त्र 
टा न था अतः उन्हें यह श्रम रहा कि शास्त्रों में कमंकाण्डपरक विधि विधान ही है डे 
सकते । करम को सीमि करने के कारण सन्तों ने कमे को भवबन्धन 
कर्म i निष्ठा रखते हूँ किन्तु कमे फल में | 


| 
| 
| 
| 
| 
1 
|| 
4 
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आसक्ति का विरोध करते हैं । सम्भवतः यह गीता का प्रभाव है । चरनदास और पलटू साहब भी निष्काम कर्म 
को सन्त तन कमे मानते हैं । फलासकित विहीन कर्म करना गीता का उपदेश है । करम में कौशल प्राप्त करना 
योगशास्त्र का मत है । 
यदि कर्म की बाह्याचरण से पृथकता मान ली जाय तो वेद विहित पुण्य कर्मो से सन्तों का विरोध न 
रहे किन्तु वेद के नाम से शास्त्र भी आता है जो सन्तों को स्वीकार्य नहीं । यही मतभेद का कारण भी है। यहीं 
ज्ञान मागे में षट साधन सम्पत्ति को सन्त लोग स्वीकार करते हैं तो कर्म की एक प्रेरणा इनमें देखी जा सकती 
है । शम, दम, उपरति, तितिक्षा, श्रद्धा और समाधान का विधान शंकराचार्य के अद्वेत मागं में भी है और सन्तों 
ने भी इसे अपनी विचारधारा के अनुसार स्वीकार किया है। 
निर्गुणधारा के भक्त साधकों ने षट्-सम्पत्ति साधन को व्यावहारिक जीवन में पुरी तरह उतारने का 
प्रयास किया है । शम का अर्थ है मनोनिग्रह अर्थात्‌ एक विषय की पुरी एकाग्रता तथा विषय वासना से विरत 
होना । इस संसार को मिथ्या मानने के साथ उसके प्रति वैराग्यभाव रखना भी शम का ही रूप है । कबीरदास 
ने अपनी वाणी में संसार की असारता और क्षणभंगुरता की वात तो अनेक बार कही है | दम का अर्थ इन्द्रियों 
की निग्रह या दमन करना है। यह शम की अपेक्षा कठोर साधना सापेक्ष्य है, इन्द्रियों पर अंकुश रखना इसका 
लक्ष्य है। उपरति शब्द का अर्थ है पदार्थं जगत्‌ से वैराग्य । दम साधन सिद्ध हो जाने पर उपरति स्वयं वैराग्य 
की ओर उन्मुख कर देती है। चित्त की वृत्तियों की विषयों में आसक्ति नहीं रहती । तितिक्षा का अर्थ है 
सांसारिक सुख-दुखादि से उत्पन्न हर्ष-विषाद को सहन करने की शक्ति | उपरति हो जाने से तितिक्षा का मार्ग 
प्रशस्त होता है । श्रद्धा का अर्थ है--सत्य बुद्धि द्वारा आत्म ज्ञान के पथ पर आरूढ़ होना । श्रद्धा के प्रसंग में 
सन्तों ने गुरु को प्रमुख स्थान दिया है। अद्रैत दर्शन में श्रद्धा का आधान शास्त्र वचन हैं । यही मुख्य अन्तर है। 
समाधान शब्द का शंकराचार्य के मत में अर्थ है बुद्धि को शुद्ध ब्रह्म में पूर्णतया स्थिर रखना । चित्त को एकाग्रता- 
स्थिरता ही समाधान है जो ज्ञानमागीं के लिए अनिवार्य है । इस षट साधन-सम्पत्ति का वर्णेन प्राय सभी सन्तों 
की वाणी में उपलब्ध है । कुछ साम्य मूलक उदाहरण द्रष्टव्य हैं : 
संसार की असारता का वर्णन कबीर के सैंकड़ों पद में मिलता है 
कबीर कहा गरवियौ देही देखि सुरंग। 
बीछड़ियाँ मिलिबौ नहीं ज्यू का चली भुजंग ॥ 
यहु ऐसा संसार है, जैसा सेंवल फूल। 
दिन दस के व्यौहार कों, झूठे रंगिन भूल॥ -कबीर ग्रन्थावली 
दादु दयाल की वाणी 
दादू जनम गया सब देखतां, झूठी के संग लाग । 
साचै प्रीतम को मिलै, भागि सकें तो भागि॥ 
यह तन काँचा जल भर्‍या, बिन सत नाहीं वार। 
यह घट फूटा जल गया, समझत नहीं गेंवार॥ 
गरीबदास ने इसी तथ्य को अपनी शैली में कहा है- 
इस मांटी के महल में, मगन भया क्यों मूढ़ । 
कर साहब की बन्दगी, उस साईं को ढूंढ॥ 
पलटू साहब-- 
जस कागद के कलई, हो पाका फल डार। 
सपने कै सुख सम्पति, हो ऐसा संसार ॥ 
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तितिक्षा के सम्बन्ध में सभी सन्तों ने कष्ट सहन को स्वीकारा है-- | 
जो रोॐं तो बल घटे, हँसों तो राम रिसाय। 


मन ही माँहि विसूरणाँ ज्यूँ घुन काठहि खाय ॥ कबीर 
सूरा तबहीं परखिये लड़ धनी के हेत, 
पुरजा पुरजा ह्व॑ पड़े तऊ न छाँड़े खेत । कबीर 
रहूँ भरोसे राम के वन में कबहुँ न जांन। 
दास मलूका यों कहै हरि विदके मैं खांन॥ -मलूकदास 


सन्त कवियों ने सतगुरु को पुरी श्रद्धा-भक्ति के साथ अपनी रचनाओं में स्थान दिया है। गुरु महिमा- । 
वर्णन प्रायः सभी सन्तों की वाणी में मिलता है । अट्वेत वेदान्त में गुरु महिमा का ऐसा विशद वर्णन नहीं है । 
शास्त्र ज्ञान का आधार स्वीकार करने पर शंकर ने गुरु महिमा को सर्वोच्च स्थान नहीं दिया | कबीर ने तो 
गुरु कृपा को ही अपने जीवन के उद्धार में एकमात्र सहायक माना है। गुरु की कृपा से ही गोविन्द का उन्हें दर्शन 
होता है । सद्नुरु की कृपा की आत्म ज्ञान में कारण बनता है । सन्त ज्ञान का आश्रय वेद या शास्त्र को न मान- 
कर केवल गुरु को ही मानते हैं। यही शांकर मत से भिन्नता है । 
कबीर ने गुरु की महिमा का गान करते हुए यह माना है कि गुरु ही ज्ञान चक्षु खोलकर मनुष्य को 
आत्मज्ञान के मागे पर ले जाता है । उसके ज्ञान-प्रकार से अज्ञानान्धकार मिट जाता है - 
सद्गुरु को महिमा अनन्त अनंत किया उपकार । 
लोचन अनंत उघाड्या अनंत दिखावण हार ॥ 
ठीक यही भाव मुन्दरदास ने व्यक्त किया है -- 
सद्गुरुप शब्द सुनाइकरि दीया ज्ञान विचार । 
सुन्दर रूप प्रकासिया मेट्या सब अँधियार ॥ 
गुरु भक्ति या गुर के प्रति श्रद्धाभाव सन्त साहित्य का एक अनिवार्य तत्व है । शास्त्र या ग्रन्थ के स्थान पर सन्तों 
ने गुरु को ही स्थापित किया है । 
सन्तों ने भक्ति और उपासना के क्षेत्र में किसी अवतारी विष्णु या ईश्वर को स्वीकार नहीं किया । 
कबीर ने निर्गुण राम की भक्ति का आग्रह व्यक्त किया किन्तु राम को विष्णु का अवतार या दशरथ पुत्र नहीं 
माना । राम नाम का मर्म अवतारी राम से भिन्न है । यह ठीक है कि सन्तों का झुकाव यदि अद्वैत सिद्धान्त से 
हटकर कहीं और था तो वह वैष्णव भक्ति की ओर ही था । वैष्णव भक्ति सगुण-साकार ईश्वर भक्ति है इसलिए 
निर्गुण विचारधारा के सन्त उसका पुरे मन से तो समर्थन नहीं कर सकते थे किन्तु भक्ति भाव के सगुणोपासना 
की तरफ झुक जाते हैं । सन्तों की भक्ति पद्धति पर हम आगे विचार करेंगे । र 
संक्षेप में, हिन्दी की निर्गुण काव्यधारा का मुल स्रोत किस दार्शनिक विचारधारा अथवा साम्प्रदायिक 
मतवाद में अन्तरमुक्त है, यह निर्णय करना सरल नहीं है। निर्गुण भक्ति साहित्य से अध्येताओं ने कबीर आदि 
` निर्गुण सन्त कवियों की रचनाओं में इस्लामी ऐकेश्वरवाद, बौद्धो का शून्यवाद, शंकराचार्य का अद्वेतवाद, शैवों 
` का शवाद्वतवाद, रामानन्दी विशिष्टाद्वेतवाद, सुफियों की प्रेम साधनामूलक रहस्यवाद, वैष्णव भक्ति का प्रपत्ति- 
बाद योग प्रति Sr तपादित हठ साधना मागं, आगमों में निरूपित तन्त्रवाद आदि विविध तत्वों का सन्धानः किया है। 
स्वीकृत तथ्य है कि निर्गुण काव्य धारा के भकत कवियों ने अपनी वाणी में दार्शनिक स्तर पर 
स्थान म है। साधना पक्ष में उनकी दृष्टि योग, आगम, तन्त्र आदि पर भी गयी है | 
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बात सवसे पहले आगे आती है । ज्ञान प्राप्ति के जो साधन और उपाय शंकराचार्य स्वीकार करते हैं उनमें शास्त्र 
ज्ञान भी एक है जो सन्तों को स्वीकार्य नहीं । शंकराचार्य ने अद्वैत सिद्धि का जो मार्ग अपनाया तथा ब्रह्म, जीव, 
आत्मा, जगत्‌, माया, मोक्ष आदि के विषय में जो सिद्धान्त स्थापित किये उनके साथ सन्तों का किस सीमा तक 
साम्य मूलक सम्बन्ध रहा यह हम सन्तों की विचारधारा के प्रतिपादन में स्पष्ट कर चुके हैं । हमने निर्गुण धारा 
के प्रायः सभी प्रमुख भक्तों की वाणी से प्रचुर मात्रा में उदाहरण देकर यह सिद्ध करने का प्रयास किया है कि 
सन्तों की वाणी शांकर अद्वैत का अनुसरण, अनुमोदन, अनुवाद और अनुकृति पर आधृत है । 

श्री शंकराचार्य ने अपने दार्शनिक सिद्धान्तों के प्रतिपादनार्थ प्रस्थानत्रयी पर भाष्य लिखने के अतिरिक्‍त 
कुछ ग्रन्थ लिखे जिनमें विवेकचूडामणि का प्रमुख स्थान है । विवेकचूड़ामणि में ब्रह्म का स्वरूप निरूपण निम्न- | 
लिखित श्लोक में हुआ है । इसका अनुकरण और अनुवाद कबीर आदि निर्गुणधारा के कवियों ने किया है-- || 
अत: परं ब्रह्म सद्वितीयं विशुद्ध विज्ञानधनं निरंजनम्‌ । | 
प्रशान्तमाद्यन्त विहीनमक्रियं निरन्तरानन्द रस स्वरूपम्‌ ॥ | 
निरस्तमायाकृत सर्वभेदं नित्यं सुखं निष्कलम प्रमेयम्‌ । | 
अरूपमव्यक्तमनाव्ययं ज्योति: स्वयं किवदिदं चकास्ति ।। 
जन्मवृद्धि परिणत्यपक्षयं व्याधि नाश विहीनमव्ययम्‌ । 
विश्व सृष्ट्यवनघात कारणं ब्रह्म तत्वमसि भावयात्मनि ॥ 


विवेकचूडामणि 
ब्रह्म के स्वरूप का यह्‌ स्पष्ट वर्णन कबीर को अभीष्ट था और इसी को आधार मानकर उन्होंने अपने ईश्वर या 
राम का निरूपण किया है । कबीर का ब्रह्म अरूप, अव्यक्त, अनाम, अक्षय स्वरूप और स्वयं प्रकाश्य है । ब्रह्म 
का जन्म, मरण, व्याधि, अपक्षय और नाश आदि विकार नहीं होते । कबीर कहते हैं--- 
अजरा अमर कहै सब कोई अलख न कथ्यां जाई। 
जाति सरूप वरण नहि जाके घट घट रहू यो समाई॥ 


अलख निरंजन लखै न कोई निरमै निराकार है सोई। । 
सुनि अस्थूल रूप नहि रेखा, दिष्ट अदिष्ट छिप्यो नहि पेखा । र ४ 
माया, जीव, जगत्‌, अविद्या आदि विषयों में इन सन्तों की समता पर हम पहले विचार कर चुके हैं। र 
ने माया को देवताओं तक को पथभ्रष्ट करनेवाली कहा है । माया ही भेद बुद्धि उत्पन्न करने का मुख्य कारण 
है। ब्रह्म और जीव की अद्वैतरूपता जिस प्रकार शंकराचाय ने प्रतिपादित की है उन्हीं उदाहरणों द्वारा सन्त 
कवियों ने भी की है । यह साम्य स्पष्ट करता है कि इन बहुत सन्त कवियों ने अद्वैत दर्शन बर सुना ही 
नहीं, पुरी तरह समझा और अपनी वाणी में गाया है । शंकराचाये ज्ञात मागे से ब्रह्म की प्राप्ति नते है, सनतों 
के मत में भक्ति और गुरु कृपा से आत्म ज्ञान होकर भ्रम टूटता है । भ्रमोच्छेद के लिए ईश्वर भक्ति का मागे 
सन्तों ने स्वीकार किया है । भक्ति मार्ग पर चलने के लिए षट-साधन-सम्पत्ति की आवश्यकता सन्त भी का 
हैं । वैराग्य और संसार की असारता इनका मुख्य ध्येय रहा है। इन्द्रियों के आस्वाद में फंसा व्यक्ति इस भव- 
बन्धन को काट नहीं पाता । दृष्टान्त शेली से कबीर ने कहा है, यह शरीर कागज को नाव है, संसार सा 0 Er 
पाँच इन्द्रियों का भंवर साथ है फिर किस प्रकार इस संसार सागर से तैरकर पार जाऊं ass भोर हे अनी | र 
सन्त और भक्त कवियों में कबीर ने अपनी रचनाओं में योग दर्शन, तन्त्र, आगम और शैवाः न 
यत्र-तत्र संकेत दिया है । शेवाद्वैत और प्रत्याभिज्ञा दर्शन के गूढ-गम्भीर सिद्धान्तों को शास्त्र 
ने समझा होगा और उसके द्वारा अपता ज्ञातपथ और भक्तिपथ बनाया होगा, यह 
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की हिसामूलक क्रियाओं में भी इनकी आस्था रही होगी, ऐसा किसी प्रमाण से नहीं जाना जा सकता । यह ठीक 
है कि इनकी रचनाओं में हठयोग तथा साधनापरक योग मुद्राओं का छिटपुट रूप में वर्णन मिलता हे । तन्त्र- 
शास्त्र के चारों पाद भी कमोबेश रूप में कुछ सन्तों की वाणी में लक्षित किये जा सकते हैं। विशेष रूप से 
कुण्डलिनी योग, मन्त्र प्रभाव, गुरु पूजा, देवता, इड़ा, पिंगला, सुषुम्ना आदि ताड़ियों का वर्णन यह भ्रम पैदा 
करता है कि कबीर आदि सन्तों की सम्पूर्ण साधना आगमात्रित एवं तन्त्रशाश्रित थी । वास्तव में यहु भ्रम ही है 
जो योग क्रियाओं के वर्णन से उत्पन्न हो जाता है। 

आगमों का यदि सन्त कवि पूर्णतया अनुसरण करते तो उनके सामने आगमों की विस्तृत परम्परा खड़ी 
हो जाती और उसका अनुगमन करना शास्त्रज्ञान विहीन सन्तों के लिए कठिन हो जाता । शाक्त सम्प्रदाय में 
भी तीन भेद हैं--कौल आगम, मित्र आगम और समय आगम । कोल आगम बहिर्मुखी पुजा पर बल देते हैं 
जिसे सन्त कवि बाह्याडम्बर मानकर भी कभी स्वीकार नहीं कर सकते । फलतः हम कह सकते हैं कि निर्गुण 
धारा के सन्त आगम और तन्त्र साहित्य से यत्किचित्‌ परिचित होने पर उसके अनुयायी नहीं हैं । उनका मार्ग 
अद्वैत सिद्धान्त के राजपथ से जाता हे और नश्वर संसार को समझ कर आत्मज्ञान की ओर मुड़ता है। पाशुपत 
भरव, सोम, नाकुलीय, कपाल आदि आगमों में जिस प्रकार की साधना एवं क्रियाओं का विधान है उन्हें सन्त 
और भक्त अहिंसक कवियों ने कभी स्वीकार नहीं किया । उनका मार्ग भवित और ज्ञान के अद्वे तपरक राजपथ 
से ही जाता है । 


निर्गुण भक्त कवियों को भक्ति-भावना 
निर्गुणधारा के सन्तो ने जिस भक्ति का प्रतिपादन किया है उसका मुलाधार खोजने के लिए तत्कालीन विविध 
धर्म-सम्प्रदायों, दार्शनिक मतवादों एवं उपासना-पद्धतियों पर विचार करना आवश्यक है। इसमें कोई सन्देह 
नहीं कि कबीर आदिसन्तों का काल धामिक एवं राजनीतिक दृष्टि से अशान्ति और उथल-पुथल का काल था । 
शंकराचार्य त~ उनके बाद के वैष्णवों आचायों के प्रभाव ते अद्वैत दृष्टि का दार्शनिक क्षेत्र में प्रसार हो गया 
और शेव तथा शान्त मतावलम्बी भी अपने पूर्ण वर्चस्व के साथ अपनी अद्वैत भावना तथा पुजा-उपासना का 
प्रचार कर रहे थे | बौद्ध मत तो ह्वासो-मुख था किन्तु सिद्धों और नाथों की साधना का समाज में प्रचलन था । 
दक्षिण भारत में आलवार भक्तों के उदय से भवित का नया रूप उदीयमान था । संक्षेप मे, यह युग उपासना 
साधना ओर भकिति के क्षेत्र में नाना प्रकार की विचार धाराओं के योग से इन सन्तों को प्रभावित करने में 
समर्थ था | 
निर्गुणधारा के सन्त कवियों ने जिस निराकार, निरंजन, अव्यक्त, अगोचर, अनुभवेकगम्य ईश्वर की 
आराधना, उपासना या भक्ति का उपदेश दिया वह शुद्ध या सवंथा अनाविन न रहकर उपर्यक्त धर्म-सम्प्रदायों 
तथा दार्शनिक मतवादों से अवश्यमेव प्रभावित थी । सन्तों का ईश्वर निर्गण-निराकार रहने पर भी सगुणता 
के उन लक्षणों से रहित नहीं था जो दया-दाक्षिण्य आदि से उसे दयालु और रक्षक बनाते हैं। ब्रह्म, ईश्वर या 
राम का स्वरूप नित्य, व्यापक और सर्वशक्तिमान है किन्तु वह अवतारी नहीं है | संसार के जलात से मुक्‍त 
होने के लिए ईश्वर भक्ति या भगवत्कृूपा की आवश्यकता हैं। सन्तों की भक्ति-साधना में अष्टांग योग का भी 
पुट है किन्तु वह पुट शास्त्रीय जड़ता से परिपूर्ण न होकर यम-निगम, आसन-प्राणायाम और समाधि तक है । 
आचारनिष्ठा और मनोनिग्रह ही इसका उद्देश्य है। यह योग इन सन्तों को नाथ पन्थियों से परम्परा में मिल्नां 
Vs बना न 220 बना उतना इन सन्तों ने भी स्वीकार किया । इसी योग- 
कुण्ड लिनी योग का भी यत्र-तत्र {उल्ले हे 
Frond Nl ne र ल्लेख मिलता है । चक्र-कमल, मुद्रा, ध्यान, सुरति, 


सन्तों की इस भक्ति का झुकाव यदि कहीं था तो वह वैष्णव-भक्ति की ओर ही था । उसमें अद्वैत भी 
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बन जाता था और भक्ति-भावना भी । किन्तु इसका तात्पर्यं यह त समझा जाये कि वे लोग विष्णु के उपासक 
थे, या अवतारी ईश्वर की भक्ति करते थे। कबीर ने यद्यपि वेष्णवजन को राम के समकक्ष रखकर कहा है--'' 


मेरे संगी दोइ जणां, एक वैष्णो एक राम। 
वो है दाता मुकति का, वो सुमिराव नाम ॥ 


सन्त कवियों ने अपनी भक्ति के लिए वैराग्य भावना पर अधिक बल दिया है । वैराग्य का तात्पय है सांसारिक 5 


} ४5४9 
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विषयों की व्यर्थता तथा जगत्‌ की नश्वरंता के साथ उदासीनता । योग के मागे में भी वैराग्य साधन है और । : 
भवित मार्ग में भी । सन्त दोनों मार्गो पर आरूढ़ थे अतः वैराग्य उनका अभीष्ट था । भक्ति का शास्त्रीय पक्ष : 
गीता, भागवत, नारद भक्तिसूत्र आदि ग्रन्थों में वणित है । उसका विस्तार वैष्णव और शैवागमों में है। इन ` 
सन्तों ने प्रेम भगति, भाव भगति, नारदी भगति का उल्लेख कर यह स्पष्ट नहीं तो भासित अवश्य कर दिया हैं. 
कि सन्तों के निराकार, निरंजन, अलख राम भी प्रेम से द्रवित होकर भक्त जन पर कृपा करते हैँ । इसीलिए ' 
कबीर के राम को उसके पूर्ण एवं व्यापक परिप्रेक्ष्य में समझने के लिए भक्ति-तत्व को समझना होगा तभी 


कबीर का राम अपने पुणं सर्वशक्तिमान, सर्वव्यापक रूप में प्रकाशित हो सकेगा । 


यदि सन्तों की भक्ति-भावना का आकलन किया जाये तो उसमें नवघा भक्ति का स्वरूप सहज ही में _ 
प्रस्तुत किया जा सकता है। नाम स्मरण, विनय, शरणागति, गुरु सेवा, सन्त सेवा आदि बातें भी भक्ति के. 
भीतर ही हैं । परम विरहासक्ति से भवत को जो वेदना होती है उसका भी इन सन्तों ने विस्तारपूर्वक वरणेन * 
किया है । अनुग्रह, प्रपत्ति, शरणागति आदि का भक्ति-सन्दर्भ में सन्तों ने खुलकर प्रतिपादन किया हे कबीर 
ने राम नाम की महिमा गाते समय राम भक्ति का विधान अपनी निजी मान्यता से किया है। उसमें रामनाम 
का जप भी शामिल है जो शैव, वैष्णव और शाक्त सभी उपासनाओं में गृहीत हुआ है । आचार्य रामचन्द्र शुक्ल" 
ने सन्तों की भक्ति का विवेचन करते हुए लिखा है कि सारांश यह है कि ईश्वर-पूजा की उन भिन्न-भिन्न बाह्य | 
विधियों पर से ध्यान हटाकर, जिनके कारण धम में भेदभाव फला हुआ था. ये शुद्ध ईश्वर प्रेम और सात्विकता 
का प्रचार करना चाहते थे । दूसरे शब्दों में यह कह सकते हैं कि सन्तों को भक्ति विषयक धारणा निर्गुणो- ` 
यासना पर आघत होने पर भी समन्वयमुलक थी । कर्मकाण्ड का पाखण्ड उसमें नहीं था, बाह्याडम्बर नहीं था, र 
ब्रत, पूजा, तीर्थ का बाह्य विधान नहीं थी किन्तु ईश्वर के सामीप्य लाभ के लिए जिस उदात्त, अवदात और र 
निर्मल चरित्र तथा परिष्कृत मनोभूति की आवश्यकता है वह इस भक्ति का मेरुदण्ड था । ऐसी भक्ति सहज भी 


थी और साधन-निरपेक्ष होने से सुसाध्य भी । 


सन्तों की विचारधारा, योग-साधना, भक्ति-भावना और दाशनिक चिन्तन पर विचार करने के उप- 
रात्त हम इसी निष्कर्ष पर पहुंचते हैं कि सन्तो की इस विशाल परम्परा में कबीर, नानक, रदास, दादू, मलूक- 
दास का कोई साम्प्रदायिक संकीणे मताग्रह नहीं था। तत्कालीन समाज में व्याप्त दम्भ और पाखण्ड के प्रति 
इनके मन में वितृष्णा का भाव था । इस वितृष्णा को इन सन्‍्तों ने दो शैलियों से व्यक्त किया है। कबीर ऐसे, 
स्पष्टवादी उग्र स्वभाव के सन्त हैं जो पाखण्ड खण्डन के लिए मात्र निषेध से काम नहीं लेते वरन्‌ उनके विरोध 
में अपनी वाणी का प्रखर स्वर विशेष रूप से मुखरित करते हैं। उनकी ओजस्वी वाणी में निर्भीकता के साथ 
जो वर्चस्व गुँजता है वह श्रोता को चकित और आतंकित करता है। समाज में व्याप्त रूढ़ियों, अन्धविश्वासों 
और बाह्याडम्बरो के विरोध में कबीर ने बडी भाषा का कठोर प्रयोग किया है । दूसरी कोटि के सन्त रदास 
और नानक हैं जो कर्मकाण्ड के मिथ्याडम्बर के त्याग और निषेध की बात बड़ी संयत भाषा में कहते है । त 


नहीं करते--मिथ्याडम्बर का निषेध-भर करते हैं। इन लोगों ने ईश्वर प्राप्ति के लिए भित, सत्य, प्रेम 


समता आदि भावों पर विशेष बल दिया है, 
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निर्गण सन्तों की साधना समन्वयमूलक थी । धर्म, दर्शन, उपासना, आचार और विचार सबमें समन्वय 

द्वारा ये न्त ऐसे मार्ग का संधान करते रहे जो मानवमात्र के लिए कल्याणकारी होने के साथ स्वीकार्य हो 
सके । कबीर, नानक, दादू आदि सभी सन्त मानवतावादी दृष्टि सम्पन्न महात्मा थे। इनकी दृष्टि में हिन्दू- 

मुसलमान का भेद नहीं था । इन्होंने मनुष्य-मनुष्य के बीच जाति, वर्ग धर्म सम्प्रदाय की कोई दीवार खड़ी नहीं 

की । जिस सर्व-धर्म समभाव की बात आज हम बड़े उत्साह से राजनीति के क्षेत्र में करते हैं, वह बात इन संतों 

ने आज से पाँच सो वर्ष पहले बड़े आग्रह और विचार पूर्वक कही थी । यही कारण है कि दर्शन के क्षेत्र में शैवा- 

द्वत और शांकर अद्वैत को इन्होंने स्वीकार किया। नाथ और सिद्धो की वाणी से भी उन तत्वों को ग्रहण किया 

जो किसी संकीर्ण मतवाद या विचारधारा से बंधे नहीं थे। सन्तों को मानवतावादी दृष्टि के मूल में स्वतन्त्र 

चिन्तन, स्वानुभव और आचरित सत्य ही प्रमुख थे । आस्तिकता, सच्चरित्रता, परदु:ख कातरता, करुणा प्रेम, 

भक्ति और विनय उनके आदर्श थे । प्रायः सभी सन्त सद्गृहस्थ थे किन्तु स्वकीय परिवार के भरण-पोषण की 

सीमा में इन्होंने अपना मानवीय दृष्टिकोण संकीर्ण नहीं बनाया था । 

उत्तर भारत में भक्ति को सर्वसाधारण तक पहुँचाने का सर्वप्रथम श्रेय स्वामी रामानन्द को तदनन्तर 

उत्तके शिष्यों में कबीर को है। भक्त कबीर ने यह अनुभव किया! था कि शास्त्रनिष्ठा के साथ सम्प्रदाय की 
संकीणता अनायास ही जुड़ जाती है और शास्त्र तथा सम्प्रदाय की सीमाओं में बेंधकर भवित का पथ सर्वेसुलभ 
नहीं रह पाता । भक्ति पथ के दो बड़े अवरोध हैं शास्त्र और सम्प्रदाय, जो भक्ति-भावना का अनाविल भले ही 
रखते हों किन्तु सहज और सरल नहीं रहने देते | कबीर ने भक्ति को जाति, वर्ण, धर्म, सम्प्रदाय और मतवाद की 
श्व खलाओं से छुड़ाकर व्यक्ति साधना के साथ समष्टि-हित में प्रयोज्य बनाया । सन्तों का व्यवसाय धर्मोपदेष्टा 
का नहीं था। अपनी जीविका के लिए प्राय: सभी सन्त अपने पारस्परिक व्यवसायों में मस्त थे । कबीर जुलाहे 
का कार्य करते थे, रैदास जूते गाँठते थे, नामदेव दर्जी थे । इन व्यवसायों के प्रति इन सन्तों के मन में कोई हीन 
भावना नहीं थी वरन्‌ ये सदा स्वाभिमान पुर्वक अपने पेशे का उल्लेख करते हें । वस्तुतः धार्मिक समन्वयवाद 
मानव कल्याण के लिए मातववाद, जीवन में सच्चरित्रता का आदर्शवाद और स्वानुभूति पर आश्रित सत्य का 
प्रचार ही इनका जीवन ध्येय था । सन्तों का सत्य मानवमात्र का सत्य है, शाश्वत सत्य है, ऐसा सत्य है जिसे 
स्वीकार कर मनुष्य दम्भ और पाखण्ड से मुक्त होकर आस्तिक भावना से परमानन्द का सुख प्राप्त कर सकता 


है। 
उपसंहार 


निर्गुणधारा के सन्त एवं भक्त कवियों की वाणी के अनुशीलन से यह तथ्य स्पष्ट हो जाता है कि प्रायः सभी संत 
अपनी आन्तरिक प्रेरणा से स्वानुभूत सत्य को उजागर करने में यावज्जीवन लगे रहे। वह सत्य क्या था और 
उसका आधार क्या था यह उनकी वाणी से ही जाना जा सकता है। इन निर्गण सन्तो ने जला या ईश्वर के 
विषय में पारमाथिक दृष्टि से चिन्तन किया था । इस चिन्तन में उन्हें समस्त संसार में एक ही शक्ति, एक ही 
ज्योति, एक ही आत्मा और एक ही अरूप-अव्यक्त सत्ता का ही 


का की आभास हुआ । इस परमात्म-सत्ता को प्राय: सभी 
तों ते निराकार, , नित्य, शुद्ध मुक्त रूप देखा और उसी सत्ता को जगत्‌ के स्थावर-जंगम सभी स्थलों 
में चैतन्य के साथ तादात्म्य रूप में पाया । यह 


तादात्म्य अवं त दृष्टि के कारण ही सम्पन्न हो 
BN न्न हो सका । अद्व त 
सिद्धान्त सन्तों .को किसी शास्त्र या ग्रन्थ से उपलब्ध नहीं हुआ था । यह उस समय भारत के दार्शनिक वाता- 


वरूण में आचाय शंकर के व्यापक प्रचार तथा चार. धामों की स्थापना 
बाद दार्शनिक चिन्तन करने वाले जो प्रसिद्ध आचाय 
आधार बनाया । विशिष्टाद्व त, द्वैताह त, शुद्धाहत और 
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आदि विशेषण शांकर वेदान्त से भिन्नत्व के लिए ही प्रयुक्त हुए हैं ! निर्गुण निराकार ब्रह्म की उपासना करने 
वाले सन्तों ने इसी कारण अपनी चिन्तन सरणि को शंकराचार्य के अनुकूल रखने में सुविधा का अनुभव किया । 
अद्वौत सिद्धि के लिए आचार्य शंकर ने जो तके-प्रमाण और उदाहरण प्रस्तुत किये थे उनको भी निर्गुण धारा 
के सन्तों ने यथावत्‌ ग्रहण कर लिया । वेद को प्रमाण न मानने पर भी अद्वोत: सिद्धि में युक्ति-तर्क का क्रम 
प्राय. वही रखा जो शंकराचार्य को अभिप्रेत था। अद्द त वेदान्त तत्कालीन दार्शनिक चिन्तन की मूल धारणा 
थी, उससे पृथक्‌ होकर पाखण्ड और बाह्यडम्बर को प्रश्रय देने से न तो शुद्ध भक्ति पथ प्रशस्त हो सकता था 
और न ईश्वरीय सत्ता का पारमार्थिक चिन्तन ही सम्भव था । निर्गुण धारा के कबीर, नानक, दादू, दरिया 
साहब, रैदास, धरमदास, सुन्दरदास, जगजीवन दास, मलूकदास आदि सन्तों ने इस तथ्य को भली-भांति समझ 
कर ही श्री शंकराचार्य प्रतिपादित अद्वैत-दर्शन का अनुसरण किया । यही कारण है कि उनकी तत्व चिन्ता 
का प्रत्यक्ष और परोक्ष प्रभाव शांकर अद्व॑ त वेदान्त का अनुवर्ती है । 
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शांकरावेदान्त और मुस्लिम मराठी सन्त कवि 
डा० प्रभाकर माचवे 


ईसा की पन्द्रहवीं-सोलहवीं सदियों के पचास मुस्लिम सन्त-कवियों ने मराठी में सुन्दर दार्शनिक पद्य रचना की, 
वेदान्तपरक ग्रन्थ लिखे और भक्ति की निर्गुण-सगुण अभिव्यक्ति को एकाकार बनाया। हिन्दू मुस्लिम एकता 
का और दोनों के साम्प्रदायिकतावादी कट्टरपन से मुक्‍त मानवतावादी एकात्मकता का प्रचार उनकी रचनाओं 
में मिलता है । इन सन्त कवियों का साहित्य पद, अभंग स्फुट रचनाओं के रूप में बिखरा हुआ है, और इनकी 
कविता आध्यात्मिक है। उस समय महाराष्ट्र में जो भक्तिरस की धारा उमड़ पड़ी थी, उसमें ये सन्तकवि 
एकाकार हो गये थे । 
इन मुसलमान सन्त कवियो में ग्रन्थकार के नाते शहामुंतोजी उर्फ मृत्युंजय, हुसेन, अग्वरखान, शेख 
मुहम्मद और शहामुनी बहुत प्रच्यात हुए । इनके ग्रन्थों में भी तीन विशेषतः महत्वपूर्ण हैं । 
1. हुसेन, अम्बरखान की गीता टीका, 
2. शेख महम्मद का योग संग्राम, 
3. शहामुनी का सिद्धान्तबोध । 
इन मुस्लिम सन्त कवियों की रचनाओं में कविता से ईश्वर भक्ति प्रधान हैं । इन सभी ने सद्गुरु की 
महिमा गायी हैं ये सभी रूढ़िवादी आडम्बर के विरोधी हैं । इन्हें कट्टर ब्राह्मण और कट्टर मुसलमान दोनों 
का विरोध सहना पड़ा । प्रा० अ० का० प्रियोलकर ने 'मराठी संशोधन पत्तिका' के जनवरी 1963 के अंक में 
“मुसलमानों की पुरानी मराठी कविता' शीर्षक से एक टिप्पणी लिखी थी और उसमें लोकमान्य तिलक ने एक 
लेख 'महाराष्ट्र भाषेची वाढ' (मराठी भाषा की वृद्धि) में ये माननीय वाक्य उद्धृत किये थे । 
“दक्षिण में आज जो मुसलमान लोग हैं, वे शुद्ध 
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परी दोहीत नाही भिन्नपण । 
परी आँखे खोल देखो भाई ॥ 
यह विचार गीता के श्लोक “अहमात्मा गुडाकेश सर्वताभुताशयस्थितः, अहमादिश्चय मध्यं च भुतानामन्त 
एवच” की याद दिलाता है । 
अब हम कुछ कवियों का विशेष परिचय देते हैं । 


मृत्युंजय सोलहवीं सदी के थे 'शाहामुंतोजी ब्राह्मणी, शहा मुहम्मद बमणी, शान्त ब्राह्मणी, बेदर का 
बहमनी पादशहा' शहा मुतबजी कादरी, मूर्तजाकादरी, ज्ञान सागरानन्द ये सब उन्हीं के अलग-अलग नाम थे । 
ल० रा० पांगारकर उनणा काल 1518 से 1558 ई० और रा० चि० ढेरे 1575 से 1650 ई० बताते हैं। 
उनके बारे में कथा है कि पहले वे बीदर के सुल्तान थे । एक दिन उन्होंने केले खाकर छिलके खिड़की से बाहर 
फेंके । एक भिखारी वे छिलके उठाकर खाने लगा । सुलतान ने उसे भीतर बुलाकर सिपाहियों को उसे कोडे 
मारने की सजा दी। भिखारी फकीर था और कोडे खाकर हसने लगा । उसने कहा, “अगर छिलके खाने की 
यह सजा है, तो केले खानेवाले को कितनी बड़ी सजा ऊपर का बादशाह देगा । 
यह सुनकर सुलतान को विरक्ति हो गयी । पंढरपुर जाकर वे तीन दिन भूखे-प्यासे विट्ठल के चरणों 
में पड़े रहे । तीसरे दिन उन्हे 'विवेकसिन्धु' ग्रन्थ की एक हस्तलिखित प्रति मिली । कल्याणी के सहजानन्द को 
गुरु बनाकर वे ज्ञानसागरानन्द बन गये । मुस्लिम अग्निपरीक्षा .नी पड़ी । नाम 'मृत्युंजय' पड़ा । ब्राह्मणों से 
तके किया । वे उसे ब्राह्मण नहीं बनाना चाहते थे । मुस्लिम समाज उन्हें “शहा मुतबजी कादरी' कहने लगा । 
वे नारायणपुर में रहने लगे। उनके नाम से कई चमत्कार 'भक्तिविजय' ग्रन्थ में दिये हे । नाभादास के 
“भक्‍तमाल' की तरह मराठी में श्रीधर का 'भक्तिविजय' सन्त चरित्र-संग्रह्‌ काव्य है । मृत्युंजय के चमत्कार 
से, भोजन की पंक्ति में बैठे जंगमों के गले में लटके शिवलिंग गायब हो गये । मृत्युंजय ने कहा “वेदान्त सिद्धान्त 
दोघे जण, आमुचे घरी आहेत श्वान” (वेदान्त और सिद्धान्त ये जने हमारे घर की रखवाली करनेवाले कुत्ते 
हैं) मृत्युंजय ते ये ग्रन्थ लिखे--1. सिद्ध संकेत प्रबन्ध (2,000 ओवियाँ), 2. अनुभवसार, जो “ज्ञानामृत 
नाम से भी मिलता है (42 ओवी छन्द), 3. अद्वैतसार (500 ओविताँ), 4. प्रकाश दीप (399 ओवियाँ), 
5. स्वरूप समाधान (394 ओवियाँ), 6. आत्मानुभाव (300 ओवियाँ), 7. पंचीकरण (संस्कृत-फारसी 
कोश), 8. जीवोद्धारण (1,200 ओवियाँ), उनकी रचनाओं पर “विवेक सिन्धु और ज्ञानेश्‍वर के 'अमृतानु- 
भव! का गहरा प्रभार है । 
हुसेन अम्वरनाथ अपने को ब्रह्म ज्ञानियों का मुकुटमणि' कहते हैं । उच्होंते 1653 ई० में 'गीता- 
टीका' लिखी, जिसमें वे कहते हैं--- 
भाष्य शंकराचायचे । 
आणि व्याख्यान श्रीधरस्वामीचे । 
पाहोनिया टीका भगवद्गीतेची । 
महाराष्ट्र भावेन कीजे । 
(शंकराचार्य का भाष्य और श्रीधर स्वामी का व्याख्यान देखकर भगवतद्गीता की टीमा महाराष्ट्र भाषा में 
कीजिए) 
आलमखात के एक पद में वेदान्त की झलक इस तरह से मिलती है > 
इष्टा दृश्य दशेत एक झाले । 
भीतूपण सहज भावकले ॥ 
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खिन्न झाली त्रिपुरी जया ठायीं । 
तेंचि भरले दिसे अन्तर्बाहियी ॥। 
शेख सुलतान की 'सती अनुसूया', 'गणपति जन्म', हनुमन्त जन्म”, "शिवरात्रि कथा ये पोथियाँ 
उपलब्ध हैं । उनका हिन्दी पद-रचना में अध्यात्म का गहरा रंग है। शेख दाजी इन्हीं के छोटे भाई थे । वे कभी 
अपने भाई की तरह उत्तम कीर्तनकार थे। 
इनमें सबसे अच्छे कवि शेख मुहम्मद थे। उन्हें महाराष्ट्र का कबीर कहा जाता है। 1530 से 
1660 ई० में सूफी कादरी पन्थ के सन्तकवि ने सन्त बोधला (या वोधना) से दीक्षा ली । देवगिरि के पास 
उनकी समाधि दरगाह के रूप में है। वेदान्त से गहराई से प्रभावित एक उनका पद देखिए-- 
ज्यासी रूप नाही रेखा ॥ 
तो अव्यक्त मांझा सखा । 
भावभक्तीचि सुखा । 
साकारला ॥ 
चौदा भुवन हे गोकुल । 
आणि पन्नास गोवाल ॥ 
मांडियेला खेल । 
चराचरी ।। 
आगे वे लिखते हैं, “वहां उच्मनी आखर (अक्षर और आखिरी या अन्तिम) हैं । नीलारम्भ तरुवर है। 
(यानी वह जिसकी जड़ आकाश में हें ऐसा ऊर्ध्वमूल अधःशाख वृक्ष हे ।) वहाँ स्वानुभव का 'सुर' लगाया है।” 
(पानी में गोता खाने को भी मराठी में सुर लगाना कहते हैं।) 
वही भज घहम्मद कहते हैं, हम ब्रह्मपुर के तुरुक' (तुक) हैं सारा द्वैत खा डाला है, एक वन गये हैं । 
अहं की सूखी रोटी का भक्षण करके, निज प्रेम का प्याला हमने पिया है । हमने आचार-विचार छोड दिये हैं। 
कोई भला कहे या बुरा कहे ।” र 
"निष्कलंक प्रबोध ग्रन्थ में शख मुहम्मद ने धर्म के नाम पर चलनेवाले ढोंग धतुरे और पाखण्ड की 
खूब भत्सना को हैं। 'पवनविजय' संस्कृत के "शिवस्वरोदय' (शिव-कातिकेय संवाद) का अनुवाद है । शेख 
उ महत्वपूर्ण रचना 'योगसंग्राम' है । इसमें 2, 319 ओवियाँ है । उसका एक अंश है-- 
मग येणे जाणे खंडले । 
आन पासणेही पारुषले । 
मी मजमाजी बिबले । 
उदकों भानु न्यायें । 
मग जिणे मरणे दोन्हीं नाही । 
स्वयंभू सदोदित पाही । 
या साक्षीचा दरुपणी साही । 
कोणी विरला असे । 
तेथे भी पुरुष या स्त्री । 
घरवारी ना बालब्रह्मचारी । 
काले गोरे सावले विचारी । 
स्वरूप नाही माझे । 
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तेथे मजला पाठी ना पोट । 
मध्य ना दिसे शेवट । 
अवधाचि ब्रह्माचा निघोट । 
असोन न दिसे । 
बैहान्त की छाया का और क्या उदाहरण चाहिए ? 
'सिद्धान्तबोध' के लेखक शहामुनी ई० 1748 में जन्मे थे। उन्होंने मुस्लिम कट्टरवादियों की भी 
निन्दा की । वे महानुभाव पन्थ में भी पूजे जाते हैं । उन्होंने अपने जीवन के पुर्वार्ध में द्वैतवादी दर्शन का समर्थेन 
किया था, परन्तु बाद में वे अद्वैतवादी हो गये । वे स्पष्टतः लिखते हैं-- 
अद्वय बोधीं सन्तोषिजे । 
या सिद्धान्ती मी ब्रह्म ॥ 
अद्वैतबोधी समाधि सुख । 
ज्यांत निमग्न सनकादिक ॥ 
पर कया कभी किसी ने सोचा है कि इग सूफी सन्तों के मानवतावादी सन्देश को आज प्रचारित-प्रसारित 
करना कितना आवश्यक है? महाराष्ट्र में जहाँ-तहाँ साम्प्रदायिक दंगे हुए, तब किसी को इनकी सुध क्यों नहीं ] 
आयी ? किसी ने इन पर चित्रपट या टी० वी० सीरियल क्यों नहीं बनाये? क्या इसलिए कि इनके जीवन र 
हिंसात्मक और नाट्यपूर्ण प्रसंग विशेष नहीं है? या इसलिए कि आज के व्यापारी माहौल में हमारे लेखकों- 
पाठकों-दर्शकों में इनके विषय में शुद्ध अज्ञान है ? ! स Dede 
इस वर्ष के साहित्य अकादमी पुरस्कार विजेता श्री रा० चि० ढेरे की पुस्तक “मुसलमानी : 
कवि’ (मराठी) इसी विषय पर है, जो एक दशक पहले प्रकाशित हुई थी । महाराष्ट्र सरकार 
अनुवाद करवाकर सस्ते दामों में उन सब स्थानों में बांटना चाहिए । जहाँ साम्प्रदायिक तनाव 
रश SIN प दे प्रक 
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आचार्ये शंकर और सांख्य योग 

डा० विजयपाल शास्त्री | 


वेदान्त दर्शन के विपुल इतिहास में आचार्य शंकर ही सबसे प्रथम ऐसे कालजयी महामनीषी हुए हैं जिन्होंने 

प्रस्थानत्रयी पर अट त-सिद्धान्तपरक अनुपम भाष्यों का प्रणायन करके विविध अवैदिक और अनार्ष विचारधारा 

का विखण्डन कर चिर-पावत आर्यावर्तीय संस्क्रि के ज्योतिः-पुन्ज को पुनः विश्व-क्षितिज पर मडिण्त किया । श्री 

द मद्भगवद्गीता, ब्रह्मसूत्र और उपनिषद्‌ इन तीनों प्रस्थानों के भाष्यों में आचार्य शंकर ने प्रमुख रूप से तीन 

'सिद्धान्तों का प्रतिपादन किया है । ये तीन सिद्धान्त हैं- 1. ब्र ह्मसत्यत्व, 2. जगमिथ्यात्व और जीवो ब्रह्मौव 11 

्रस्थानत्रायी के प्रतिपाद्य इसी सिद्धान्तत्रय का समर्थन आचार्य नृसिह सरस्वती ने भी अपने वेदान्त-डिण्डिम 

नामक ग्रन्थ में किया है ।* उक्त तीनों सिद्धाम्तों को सिद्ध करने के लिए विवर्तवाद का प्रतिपादन अनिवार्य है, 

किन्तु जगन्मिथ्यात्व और विवतंवाद भी तब तक सिद्ध नहीं हो सकता जब तक सांख्यों का द्वतवाद और गुण 

परिणामवाद विद्यमान है विद्वज्जगत्‌ में “नास्ति सांख्यसमं ज्ञानं नास्ति योगसमं बलम्‌” इस कथन के रूप में 

सांख्यं के ज्ञान की सर्वातिशयिता ्रब्यात है। जब तक सांख्यों के इस द्वैतवाद के तमस को निश्शेष न कर 

साख्य दशन की तीव्र आलोचना की | 

आवां शंकर ने सांख्यदर्शन के जिन सिद्धान्तो का निराकरण 

और प्रकृति का भेद, आत्मनानात्व और प्रकृति का संज्ञत्व और 

प्रखर और पूर्णाग है कि उनके सम्मुख सांख्य मत सारहीन 
भी अद्वौत पर आंच 


चा तन्मध्ये अ आतमप्यसत्‌ त 


अता 1मथ्या जगत्सवर्मिति 
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प्रंधान कारणंवाद का निराकरणं 
अद्वैत वेदान्त के अनुसार सर्वज्ञ सर्वशक्तिमान ब्रह्म जगत्‌ का अभिन्न-निमित्तोदान-कारण है । क्योंकि यह जगत्‌ 
जो नाम और रूप से अभिव्यक्त है, प्रतिनियत देश काल और निमित्त से क्रिया एवं उसके फल का आश्रय | 
है, जिसकी विचित्र रचना मन से भी अचिन्त्य है, ब्रह्म के अतिरिक्त किसी अन्य कारण से उत्पन्न हो ही नहीं व 
सकता । उसी सर्वज्ञ ब्रह्म से यह जगत्‌ जन्म धारण करता हे, उसी में स्थिति हे और प्रलय काल में उसी में लीन हो 4 
जाता है ।! न तो यह सांख्याभिमत प्रधान से न नैयायिक सम्मत परमाणुओं से न शून्यवादियों के अभाव से और 
न ही किसी संसारी जीवात्मा से उत्पन्न हो सकता है ॥ 

यतो वा इमानि भुतानि जायन्ते । येन 


जातानि जीवन्ति । यत्मन्त्यभिसंविशान्ति । ब 

तद्विजिज्ञासस्व । र तैत्तिरीयोपनिषद्‌ 3/1 त 

यह श्रुति ब्रह्म के अभिन्त निमित्तोपादानकरणत्व में प्रमाण है BS 
सांख्यमतानुयायी दार्शनिक अचेतन प्रकृति को जगत्‌ का उपादान कारण मानते हैं ।४ तथा प्रकृति-पुरुष ८ 


के संयोग को निमित्त कारण स्वीकारते हैं।* 
आचार्य शंकर को यह प्रधानकारणवाद कथमपि स्वीकार्य नहीं । क्योंकि संसार के कर्ता को स्वंज्ञ होना 


जिसमें ईक्षण का सामथ्ये हो - प्रधान अचेतन है उसमें ईक्षण कतृत्व उपपन्न नहीं होता । 
ी शंकराचार्य ने सांख्यो के मत को पूर्व-पक्ष के रूप में इस प्रकार उद्धृत किया है 
सांख्यों का आक्षेप सांख्य कहते हैं-- 1 
“यानि वेदान्त-वाक्यानि सर्वज्ञस्य स्वेशक्तेब्रेह्वणो जगत्कारणत्वं प्रदर्शययन्ति, इत्यवोचंस्तानि प्रधान 
कारण पक्षे पि योजयितूं शक्यन्ते । सर्वशक्तित्वं तावत्प्रधानस्यापि स्वविकारविषयमुपपद्यते । एवं सवंज्ञ त्वम | 
प्युपपद्यते” ।' कि वी ड 
जिन वाक्यों से तुम सवेज्ञ और सवंशक्तातु ब्रह्म को जगत्‌ का कारण सिद्ध करते उनको तो 
करणवाद के पक्ष में भी लगाया जा सकता है । स्वीकार्य की अपेक्षा प्रधान में भी सर्वशक्तिमत्व 
प्रकार सर्वज्ञत्व भी उसमें सिद्ध हैँ। 298, 
- यत्तु ज्ञानं मन्मसे स सत्वधमंः 
सत्वात्‌ संजायते ज्ञानमिति स्मृतेः। ` 
सांख्यों का तक यह है कि जिसे तुम ज्ञान कहते हो वह तो प्रकृति के सत्वगुण का ध 
1. “अस्य जगतो नामख्पाभ्यां व्याक्तस्यानेककत्‌ंभोक्तृसंयुक्तस्य प्रतिनियत 
श्रयस्य मनसाप्यचिन्त्यरचनारूपस्य जन्मस्थितिभङ्गं यतः सवंज्ञात्‌ 


tw 


संसारिणो वा उत्पत्यादि सम्भावतितुं शाक्यम्‌ 
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सत्व से ज्ञान उत्पन्न होता है ।4/17 यद्यपि प्रकृति जड़ है फिर भी उपचार से उसको सर्वज्ञ कहा गया है ।' 

आचार्य शंकर ने सांख्यों के उक्त सिद्धान्त का जोरदार खण्डन किया है। वे कहते हैं कि सांख्य परि- 
कल्पित अचेतन प्रधान जगत्‌ का कारण नहीं हो सकता, क्योंकि वह वेद-विरुद्ध है ।? श्रुति का वचन है कि जो 
कारण है वह ईक्षिता होता हैं। प्रधान में अचेतनत्व के कारण ईक्षितृत्व सम्भव नहीं । चेतन ही ईक्षिता हो 
सकता है। अतः ब्रह्म ही जगत्‌ का कारण है। यही मत वेद-विहित है। 


“ज्ञान सत्व गुण का धर्म है”, सांख्य की यह मात्यता समीचीन नहीं । प्रकृति की मूल अवस्था में जब 
तीनों गुणों का साम्य रहता है, उस समय सत्व से ज्ञान कैसे उत्पन्न होगा ?* यदि गुणों की साम्यावस्था में सत्व 
गुण के आश्रय से प्रधान को सर्वज्ञ माना जायेगा तो रजो गुण और तमोगुण के आश्रय से उसे किचिज्ज्ञ भी 
मानना पड़ेगा ।” क्योंकि रजस्‌ और तमस्‌ ज्ञान के प्रतिबन्धक हैं। यदि यह मान भी लिया जाये कि सत्व गुण से 
ज्ञान उत्पन्न होता है तो भी साक्षी-रहित सत्व-वृत्ति का ज्ञा धातु से अभिधान नहीं किया जा सकता । अचेतन 
प्रधान साक्षी हो नहीं सकता । अतः यह सवंज्ञ भी नहीं हो सकता ।? 


सांख्यों का तर्के 

यहाँ पर सांख्यों ने आक्षेप किया है कि अद्वौ त वेदान्तियों ने जो ब्रह्मा को सर्वज्ञ कहा है तो वे यह बतायें कि उस 
ब्रह्म का वह ज्ञान नित्य है या अनित्य ? यदि नित्य है तो ज्ञान क्रिया के प्रति ब्रह्म की स्वतन्त्रता नष्ट हो जायेगी 
क्योंकि उसका ज्ञान बदलेगा नहीं और यदि अनित्य मानते हो तो ब्रह्म ज्ञान-क्रिया से कभी उपरत भी अवश्य 
होगा । इसलिये यही मानना उचित है कि ब्रह्म की सवेज्ञता से सकंज्ञान-शक्ति ही अभिप्रेत है । यह्‌ ज्ञान-शक्ति 


प्रधान का ही गुण है । 


पूर्वोक्त तर्क का निराकरण 


उपर्युक्त तकं का उत्तर आचाय शंकर ने जिस सीमित और सारगभित हेतु से दिया है वह वस्तुतः अनुपम 

ह ६ ~ कि सांख्यो : अनुपम है। वे 
कहते हैं--यद्द बडे आश्चयं की बात है कि सांख्यो ने ज्ञान के नित्यत्व पक्ष में ब्रह्मा को असर्वज्ञ सिद्ध कर ह 
जिस ब्रह्म का समस्त विषयों का आवभासक ज्ञान नित्य है वह असवंज्ञ होगा यह तो परस्पर विरुद्ध कथन है । 
ज्ञान को अनित्य मानने पर तो ब्रह्म की असवंज्ञता आपतित हो सकती है किन्तु ज्ञान के नित्यत्व पक्ष में यह दोष 


1. प्रघानस्याचेतनस्यैव सतः सवज्ञत्वमुपचयेते वेदान्तवाक्येषु-तदेव 

2. न सांख्य-परिकल्पितमचेतनं प्रधानं जगतः कारणं शक्यं वेदान्तेष्वाश्रयितुम्‌ । 
अशब्दं हि तत्‌ । व्र सु० शां भा? 1-1-5 

3. तदैक्षत बहुस्यां प्रजायेयेति तत्तेजोऽसुजत--छान्दोग्य 6-2-3 

4. नहि प्रधातावस्थायां गुणसाम्यात्‌ सत्वधर्मेण ज्ञानं सम्भवति--ब्र सू० शांकर भाष्य 1-1-5 

5. यदि गुणसाम्ये सति सत्वव्यपाश्रयां ज्ञान-शक्तिमाश्नित्य सवज्ञं प्रधानमुच्येत कामं रजस्तमोः ह मो 
ज्ञानःप्रतिबन्धकशक्तिमाश्रित्य किचिज्ज्ञमुच्येत--तदेव fF ुयामपि 

6. अपि च नासाक्षिका सत्ववृत्तिर्जानातिनाऽभिधीयते । न चाचेतनस्य प्रधानस्य साक्षित्वमस्ति-_तदेव 

7. य तिले ल किया अति सातल हीत । मिं तिति जा उपेता धि 


ब्रह्म । तदा सवंज्ञानशक्तिमत्वेनैव सर्वज्ञत्वमापतति--तदेव 
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नहीं आ सकता । यह जो आपने कहा था कि ईश्वर के ज्ञान को नित्य मानने पर उसका ज्ञान विषयक स्वातन्त्र्य 
ब्यावहृत होगा तो आपका यह कहना अविचारित-रमणीय है । सूर्य की उष्णता और प्रकाश निरन्तर है फिर भी 
कहा जाता है कि “सूर्य जलाता है, प्रकाश करता है। || झळ 
सांख्यानुयायी कह सकते हैं कि तुम्हारा सूर्य का दृष्टान्त उचित नहीं क्योंकि दाह्य या प्रकाश्य वस्तु का 
सूर्य के साथ संयोग होने पर ही यह कहा जाता है कि सूर्य जलाता है, प्रकाश करता है किन्तु जगत्‌ की उत्पत्ति 
के पहले तो ब्रह्म का ज्ञान-कर्म के साथ संयोग था ही नहीं । फिर ब्रह्म का सर्वज्ञव नित्य कहाँ रहा ?° 
इस आक्षेप के उत्तर में आचार्य शंकर का तर्क सचमुच उनकी लोकोत्तर प्रज्ञा का परिचय देता है । 
उनका कहना है कि यह आवश्यक नहीं कि कर्त्ता बिना कर्म के न हो सके। कम के न होने पर भी “सविता 
प्रकाशते” ऐसा कतृ त्व का व्यपदेश पाया जाता है। इसी प्रकार क ,-कर्म के संयोग के बिना ब्रह्म में भी ईक्षण- 
करत त्व रहता है । इसमें ुष्टान्त-वैषम्य कहाँ है? यी 
सृष्टि के आरम्भ में यदि कर्म की अपेक्षा की जाये तब तो ईक्षण का कथन करने वाली श्रुतियाँ और 
भी अच्छी तरह संगत हो सकती हैं । अब यदि यह जानने की इच्छा हो कि वह कर्म क्या है जो जगत्‌ की उत्पत्ति 
से पहले ईश्वर के ज्ञान का विषय है तो इसका उत्तर यह है कि नाम और रूप ये दो ही विषय हैं जिन्हें न तो 
तत्व कह सकते हैं और न अतत्व, जो व्यक्त नहीं हैं किन्तु व्यक्त होने वाले हैं ।९ | ज लक 
एक बात और भी है-संसारी जीवों को ही ज्ञान के लिए शरीरादि साधनों की अपेक्षा होती है । किन्तु 
ईश्वर ज्ञान-प्रतिबन्धक कारणों से रहित है । अतः उसे साधनों की अपेक्षा नहीं ।९ निम्न श्रृति वाक्य ईश्वर की 
साधनापेक्षा का खण्डन करते हैं $ कूलय 
न तस्य कार्यकारणं च विद्यते। शि 
न॒तत्समश्चाभ्यधिकश्च॒दृश्यते | रछ 
पराऽस्य शक्तिविविषेव श्रूयते, कक 


स्वाभाविकी ज्ञानबलक्रिया च ॥ तान्श& क ह 
श्वेताश्वतर 6/8... 


WSF ER 


1. यस्य हि सवे-विषयावभासन-क्षमं ज्ञान स्निंयमस्ति सोऽसर्ज्ञ इति विप्रतिषिद्धम्‌ 
कदाचिज्जानाति कदाचिन्न जानातीति असवंज्ञत्वमपि स्यात्‌ । नासौ ज्ञाततित्यत्वे 
Sf 

, ज्ञाननित्यत्वे ज्ञानविषयः स्वातन्त्र्यव्यपदेशो नोपपद्यत इति चेन्त । प्रततोष्य 5 
प्रकाशयतीति स्वातन्तरयव्यपदेशद्शनातू-ततदेव | व 
3. ननु सवितुर्दाह्मप्रकाश्यसंयोगे सति. दहति प्रकाशयतीति व्यपदेशः स्यात्‌ न ९ 


& 


संयोगोऽस्तीति विषमोदृष्टान्तः-ऱतदेव | रे । 
4. न, असत्यपि कमेणि सविता प्रकाशात इति कत त्वव्यपदेशदर्श | 


९, 


1 i 4 
अपाणिपादो जवनो ग्रहीता 
पश्यत्यचक्षुः स॒ श्रृणोत्यकर्ण: । 
स वेत्ति वेद्यं न च तस्यास्ति वेत्ता 
तमाहुरग्रयं पुरुषं महान्तम्‌॥ 
श्वेताश्वतर 3-19 


यदि सांख्य कहें कि अद्वेत-मत में ईश्वर से भिन्न संसारी आत्मा तो कुछ होता ही नहीं फिर आप यह कैसे कहते. 


हैं कि संसारी जीव को ही ज्ञान के लिए शरीरादि साधनों की अपेक्षा है ईश्वर को नहीं ।' 

तो तकंशास्त्र-विचक्षण भगवान्‌ शंकराचार्य के पास इस प्रश्‍न का भी उत्तर हे । वे कहते हैं कि यह ठीक 
है कि ईश्वर से भिन्न कोई संसारी नहीं है, फिर भी देहादि संघात के साथ ईश्वर का औपाधिक सम्बन्ध तो हम 
को इष्ट ही है ।* जैसे आकाश से अभिन्न होने पर भी उपाधि सम्वन्धकृत घटाकाश करकाकाश आदि शब्द 
व्यवहार और ज्ञान व्यवहार लोक में देखे गये हैं वैसे ही देहादि-संघात-रूप उपाधि के साथ सम्बन्ध के अविवेकं 
से उत्पन्न होने वाली ईश्वर और संसारी जीवों की भेद-रूप मिथ्या-बुद्धि लोक में देखी गयी है | इस प्रकार जब 


संसारित्व सिद्ध हो गया तब उसमें देहादि साधनों की अपेक्षा करने वाला ईक्षितृत्व सुतरां उपपन्न है।* इस' 


प्रकार यह सिद्ध हुआ कि प्रधान में ईक्षितृत्व नहीं है अतः वह जगत्‌ का कारण नहीं हो सकता ।* 
आचार्य शंकर ने प्रधान कारणवाद के निराकरण के लिए उपनिषद्मूलक कुछ अन्य हेतु भी उपन्यस्त 
किये हैँ । वे इस प्रकार हैं-- 


प्रधान के गोण ईक्षितृत्व का खण्डन 


प्रधान में मुख्य ईक्षितृत्व की अनुपपत्ति देखकर प्रधान कारणवादी सांख्य कह सकता है कि मुख्य न सही 
गौण ईक्षितृत्व तो सिद्ध हो सकता है। “कूलं पिपतिषति’ इस वाक्य में अचेतन कल में चेतन का सा गौण व्यव- 
हार देखने में आता है वैसे ही अचेतन प्रधान भी नियम से महदादि के आकार से प्रवृत्त होता है । इसलिए उसमें 
चेतन का सा औपचारिक व्यवहार किया जाता है ?” इसलिये “सदेव सौम्येदमग्र आसीत” में सत शब्द का वाच्य 
प्रधान ही है । 

उक्त मत को दूषित करते हुए भाष्यकार शंकर कहते हैं कि यह कथन यथ - 
पनिषद्‌ में सृष्टिकर्ता का सत्‌ शब्द से व्यपदेश किया गया है। च उसमें ईक्षण बक हा टी 


- ननु नास्ति तबज्ज्ञानःप्रतिबन्धकारणवानीशवरादन्यः 


लातत तत सोक संसारी । तत्र किमिदमुच्यते संसारिणः शरीराद्यपेक्षा 


ध इष्यत एव--तदेव | 
शब्द-प्रत्यय-व्यवहारो लोकस्य दृष्ठो घटच्छिद्र 
क तत्कृता चाकाशे घटाकाशादिः भेदमिथ्या-बुद्धिः। तथेहापि 


पश्चात्‌ यह कहा गया है- 
सेयं देवतैक्षत हन्ताहमिमास्तिस्रो देवता 
अनेन जीवेनात्मना$नुप्रविश्य नामरूपे 
व्याकरवाणि । 
छान्दोग्य 6-3-2 
अर्थात्‌ “उस सच्छब्द वाच्य देवता ने ईक्षुण किया कि मैं तेज जल और अन्न इन तीन देवताओं में जीवात्म रूप 
से प्रविष्ट होकर नाम रूप की अभिव्यक्ति कर ।' 
विचारणीय बात यह है कि यदि सत्‌ शब्द से प्रधान का ग्रहण किया जाये तो “सेयं देवता” इस श्रुति में 
देवता पद से भी प्रधान का ही ग्रहण किया जायेगा । किन्तु अचेतन प्रधान का स्वरूप चेतन जीवात्मा कैसे हो 
सकता है? चेतन ब्रह्मा को मुख्य ईक्षिता माना जाये तब तो चेतन जीवात्मा उसका स्वरूप हो सकता है। इसमें 
कोई दोष नहीं आता 
दूसरी बात यह है कि “ऐतदात्म्यमिदं स्वेम्‌''* इस श्रुति में सबको आत्मस्वरूप बताया गया हे । क्या 
अचेतन प्रधान सवका आत्म स्वरूप बन सकता है? नहीं । इसलिए अचेतन प्रधान में गौण ईक्षितृत्व भी उत्पन्न 


नहीं होता । 


प्रकृतिनिष्ठ के लिए मोक्षोपदेश का अनोचित्य 


छान्दोग्य में ब्रह्मनिष्ठ श्वेतकेतु के लिए “तत्वमसि” ऐसा मोक्षोपदेश किया गया है प्रक़्तिनिष्ठ के लिए नहीं । 
इवेतकेतु सन्निष्ठ जिज्ञासु है । यदि सत्‌ शब्द से अचेतन प्रधान का ग्रहण किया जाये तो “तत्वमसि” का अर्थ यह 
होगा कि “हे श्वेत केतो ! तू अचेतन प्रधान है ।” अब यदि आचार्य अपने शिष्य को जो कि चेतन है, उसे अचेतन 
आत्मस्वरूप का ग्रहण करायेगा तो शिष्य श्रद्धालु होते के कारण उस उपदेश को यथार्थ मानकर ग्रहण कर लेगा। 
इससे शास्त्र भी अप्रामाणिक सिद्ध होगा और श्वेत केतु भी परमपुरुषार्थ से भ्रष्ट होकर अनर्थ को ही प्राप्त र 
करेगा ।* इसलिए अचेतन प्रधान सत्‌ शब्द का वाच्य नहीं है । चेतन ब्रह्म ही सत्‌ हे । श्वेतकेतु की सन्निष्ठा को > 
देखकर ही आचार्य उसे आचार्यवान्‌ पुरुषो वेद, तस्य तावदेव चिरं यावन्त विमोक्ष्ये थ सम्पत्स्ये | । ऐसा मोक्षो- 
पदेश करता है । यह मोक्षोपदेश अचेतननिष्ठ के लिए नहीं किया जा सकता | | 


ES Safe Cie 


सत्‌ के हेयत्व का अवचन . wd 

आचार्य शंकर के अनुसार प्रधान इस कारण भी सत्‌ शब्द का वाच्य नहीं है क्योंकि उपनिषदों कहीं भी सत्‌ 

को हेय नहीं बताया गया । यदि प्रधान सत्‌ शब्द का वाच्य होता तो आचार्य अपने शिष्य को अनात्मःनिष्ठ होने द 
ASE 


1. तत्न यदि प्रधानमचेततं गुणवृत्येक्षित कल्प्येत, तदेव प्रकृतत्वात्‌ सेयं देवतेति परामृश्येत । जल 
-न तदा देवता जीमात्मशब्देनाभिदध्यात्‌ू>त्र ० सु शां० भा० 1-1-6 ग शय 

2. अथ तु चेतनं ब्रह्म मुख्यमीक्षित्‌ परिगृह्यते तस्य जीवविषय आत्मशब्द प्रयोग उपपद्यते--तदेव 

3. छान्दोग्य 6-14-3 त ] "पेमाने 

4. यदि ह्यवेतनं प्रधानं सच्छब्तवाच्यं तदसीति ग्राह्य मुमुक्ष ` 
शास्त्र पुरुषस्यातर्थायेत्य प्रमाणं स्यात्‌ । न तु निर्दोषं 

मुमुक्षोरचेतनमनात्मानमात्मेत्युपदिशेत्‌ प्रमाणभूतं शास्म 

दृष्टि न परित्यजेत्‌" "तथा सति पुरुषार्थाद्‌ विह्येतातर्थं 


Ne 


श्व 


कर्त 
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से बचाने के लिए उसके हेयत्व का कथन अवश्य करता, किन्तु कथन नहीं किया गया । इससे प्रतिपादित होता हे 
कि सत शब्द से ब्रह्म का ही ग्रहण किया गया है । वही ब्रह्म जगत्‌ क्रा कारण है।' 


सुषुप्ति में जीव का आत्मा में लय 
श्रुति में कहा गया है कि-- 

यत्रैतत्पुरुषः स्वपिति नाम सता सौम्य तदा 

सम्पन्नो भवति स्वमपीतो भवति तस्मादेनं 

स्वपितीत्याचक्षते स्वं ह्यपीतो भवति। 

छान्दोग्य 6-8-1 
अर्थात्‌ “जब यह पुरुष सोता है तब वह अपने सत्-स्वरूप में लीन होता है । इसीलिए उसे “स्वपिति” कहा 
जाता है ।” 
यदि सत्‌ का वाच्य प्रधान होगा तो इसका अर्थ यह हुआ कि पुरुष गुणादि अवस्था में अचेतन स्वरूप को 

प्राप्त करेगा किन्तु चेतन आत्मा अचेतन प्रधान को स्वरूपत्वेन प्राप्त नहीं कर सकता ।? 


समान कारणावगति 


समस्त उपनिषदों में सबंत्र आत्मकारणता समान रूप से प्रतिपादित है । ऐसा नहीं है कि कहीं ब्रह्म को कारण | 
कह दिवा गया हो और कहीं प्रधान को कारण कह दिया गया हो । श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ का वचन तो स्पष्ट रूप 
से ब्रह्म को कारणों का कारण सिद्ध कर रहा है।* क 


इस प्रकार उपर्युक्त हेतुओं से शंकर ने सांख्यो के प्रधान कारणवाद को नि:शेष करके दिया । शां 
तर्को के सम्मुख सांख्य सिद्धान्त निस्तेज होकर रह गये हैं । रख दिया । शांकर 


सांख्यों के आनुमानितकत्व का प्रत्याख्यान 
आ i ह डक में क शब्द ले प्रधान अर्थं का ग्रहण किया हे ? इसका कारण सम्भवत: 
साख्या ने प्रधान को अनुमानगम्य माना है। प्रधान स्वय से ही 
उ र अव्यक्त है। उसके कार्य से 
ज हरित होती है । अत्यक्षत: नहीं ।5 तानुमाननमतच्छब्दात्‌” । (1-3-3) सुत्र में आचाये शंकर ह 
| हैं कि रकल्पित अनुमावनम्य प्रधान धू लोक और भूलोक आदि हीं क्योंकि 
_ है कि सांब्यपरिकत्यित अ का आयतन नहीं हो सकता क्योंकि | 


1 हैं पक २२४३ TH सच्छन्दवाच्यं - 
र 1. ह सच्छन्दवा्च्यं “स आत्मा तत्वमसि” इतीहोपदिष्टं स्यात्‌, स तदुपदेशश्रवणात्‌ अनात्मः 
र ठो मा भ्रुदिति मुख्यमात्मानमुपदिदिक्षस्तम्य हेयत्वं ब्रूयात । न चैवमवोचत्‌। 


तज 
शड 
क. डा द >. - 
2. नच चेतन आत्मचेतमं प्रधानं स्वरूपत्वेन प्रतिपरे PnP प्र (1-0 
रागी 5 03६८ द थ नधान स्वरूपत्वेन प्रतिपद्येत। यदि पनः ४ स्वशब्देनैवोच्येत 
एवमपि चेतनोः्वेतनमप्येतीति विरुद्ममापद्चेत । उन: प्रधानमेवात्मीयत्वात्‌ स्वश 
र धर ३4० र 3. समानैव EN सर्वेष वेदान्तेष र चेतन क कारणावगतिः F 


ईश्वरो जगत. रमिति | ब्र सु शां० भा० 1-1-10 
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अचेतन प्रधान का प्रतिपादक कोई शब्द नहीं है? 
उपर्युक्त कथन से यह प्रतिपादित किया गया है कि प्रत्यक्ष से तो प्रधान-कारणवाद सिद्ध होता ही नहीं । 


अनुमान से भी उसकी सिद्धि नहीं की जा सकती । इस प्रकार सांख्य मत से शंकर की बड़ी अरुचि प्रकट होती हैं। 
सांख्यो की ओर से जितने भी आक्षेप और तर्कं दिये जा सकते हैं उन सबकी पूर्वेतः परिकल्पना करके आचायं 
शंकर ने निज शाब्दमूलक युक्तियों से उनको तर्वथा उच्छित्त करने का प्रयास किया है ओर सांख्य-सिद्धान्त को 


आगमविरुद्ध प्रतिपादित किया है । 
सांख्य कहते हैं--कि यह आप कैसे कह सक' 
काठक संहिता में कहा गया हैँ 
“महतः परमव्यक्तमव्यक्तात्पुरुषः परः 
यहाँ अव्यक्त पद से स्मृति-प्रसिद्ध प्रधान कहा गया है? इस वाक्य से सांख्यमत आगम-सुलक सिद्ध होता है । 

उक्त मत को दूषित करते हुए भाष्यकार कहते हैँ कि उक्त आगम-वाक्य में अव्यक्त पद से त्रिगुण 
प्रधान अभीष्ट नहीं है । अव्यक्त यौगिक शब्द है। जो व्यक्त न हो वह अव्यक्त है । कोई सूक्ष्म और सुदुर्लक्ष्य 
वस्तु भी अव्यक्त हो सकती है ।* 

“प्रधानवादियों ने जो अव्यक्त को प्रधान अर्थ में रूढि बना लिया है यह उन्हीं की परिभाषा है । वेदार्थ 
के निरूपण में उसका बिल्कुल उपयोग नहीं है । क्रम मात्र की समानता से तो अर्थ की समानता नहीं होती । 
अश्व के स्थान में यदि गाय को बाँध दिया जाये तो कोई भी बुद्धिमान्‌ उसको अश्व नहीं मान सकता ॥ | 

इस प्रकार प्रखर युक्ति से सांख्यमत को ध्वस्त करके अब शंकराचार्य अव्यक्त शब्द का अथे करते हैं कि 
उक्त काठक वाक्य में रथ का रूपक बाँधने में अव्यक्त शब्द से शरीर अर्थ का ग्रहण किया गया है ।% यद्यपि 

शब्द से नहीं कह सकते हैं किन्तु स्थूल शरीर का आरम्भिक सूक्ष्म शरीर अव्यक्त शब्द 


| स्थूल शरीर को अव्यक्त श के 
से अभिहित किया जा सकता है । विकार अर्थे में प्रकृति शब्द का प्रयोग देखा जाता है। ऋग्वेद में गौ के दूध के ज्य 
अर्थ में गौ शब्द का प्रयोग किया गया है । इसी प्रकार अव्यक्त से उत्पन्न हुआ सूक्ष्म शरीर अव्यक्त शब्द का ह 


अर्थ हो सकता है । इसलिए “महतः परमव्यक्तम्‌ में अव्यक्त का वास्तविक अर्थे यहाँ सूक्ष्म शरीर ही है ।° : 

इस प्रकार निष्कृष्ट तथ्य यह हुआ कि प्रधान अशब्द होने से जगत्‌ का कारण नहीं कहा जा सकता । 

: सांख्यस्मतिपरिकल्पितं प्रधानमिह यू भ्वाद्यायतनत्वेन प्रमिपत्तव्यम्‌ । कस्मात्‌ ? अतच्छन्दात । 
-- -नह्यत्राचेतनस्य प्रतिपादकः कम्चिच्छन्दोऽस्ति ।- त्र सू० शां०भा० 1-3-3 

2. यदुक्तं प्रधानस्याशब्दत्वं तदसिद्धम्‌ । ` काठके हिँ पठ्यते-महतः परमव्यक्तम्‌ः स्मृति प्रसिद्धं प्रधानम- 


ते हैं कि सांख्य प्रतिपादित प्रधान अनागममूलक है ?* 


> £ 
हे 231 ® 


3. नह्यत्र यादृशं स्मृति प्रसिद्ध 


व्यक्तमिति यौगिकत्वादन्यस्मिन्तपि 
| , या तु प्रधानवादिनां रूढि: सा तेषामेव पारिभाषिकी सती न वेदार्थे-निरूपणे 


क्रममात्र-सामात्यात्‌ समातार्थप्रतिपत्तिभेवत्यसति तदरूप प्रत्यभिज्ञाने । न ह्मश्वस्थाने 
परिगृह्यते-तदेव | 


यमित्यमूढोऽच्यवस्यति- तदेव 
5. शरीरं छात्र 

स्थूलमिदं शरीरं न स्वयमव्यक्त शब्दमहेति, तथापि तस्य त्वारम्भक 
प्रकृतिशब्दश्च विकारे दष्टः । यथा गोभिः श्रेणीत मत्सरम्‌ 


6. यद्यपि स्थूलमि 
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अव्यक्त या प्रधान को यदि कारण स्वीकार भी किया जाय तो वह परमेश्वर के अधीन होकर बन सकता है, 
स्वतन्त्र नहीं 11 
गजा विषयक शंकर-सांख्य-विरोध 


एवेताशवतर उपनिषद्‌ में एक वाक्य इस प्रकार आया है-- 
अजामेकां लोहित शुक्ल कृष्णां, 
बह्वीः प्रजाः सृजमानां सरूपाः । 
अजो ह्ये को जुषमाणोऽनुशेते, 
जहात्येनां भुक्तभोगामजोऽन्यः ।।--4-5 
इस वाक्य में अजा शब्द को लेकर आचार्य शंकर और सांख्याचायों की व्याख्या में मतभेद है। सांख्याचायों 
का कथन यह है कि इस मन्त्र में अजा शब्द का अथे प्रकृति है । “न जायते इत्यजा” अर्थात्‌ जो उत्पन्न न हो 
किन्तु सबको उत्पन्न करे वह मुल प्रकि अजा कहलाती है । 
उक्त मन्त्र में जो लोहित शुक्ल और कृष्ण शब्द हैं वे रजस्‌ सत्व और तमस्‌ इन तीन गुणों के वाचक 
हैं । इस त्रिगुणात्मक अजा शब्दव्यपदेश्य प्रधान से सकल जगत्‌ उत्पन्न हुआ है। इस प्रकार इस मन्त्र से प्रधान 
की श्र्‌ तिमुलकता सिद्ध होती है ।४ 
आचार्य शंकर अजा शब्द के उपर्युक्त अर्थ से सहमति नहीं रखते, क्योंकि अजा और अज शब्द के 
उपर्युक्त अर्थ को मानने पर दव तापत्ति होती है । वे कहते हैं कि “उक्त मन्त्र से सांख्यों का श्रूतिमूलकत्व सिद्ध 
नहीं होता । उक्त मन्त्र स्वतन्त्र रूप से किसी वाद का समर्थन नहीं करता । अजात्व तो किसी न किसी प्रकार 
ढे सभी वादों मे लग जाता है।* अजा को यहाँ तीन भूतों के लक्षण वाली मानना चाहिए न कि तीन गुणों वाली । 
क्योंकि एक शाखा वाले तेज जल और अन्न की परमेश्वर से उत्पत्ति मानते हैं और कहते हैं कि अग्नि में, जो 
लालिमा है वह तेज की, जो शुक्लता है वह जलों की और जो कृष्णता है वह अन्न की है ।”5 १ 
E आचार्य शंकर का मत है कि उक्त मन्त्र में अजा शब्द न तो आकृतिनिमित्तक है और न यौगिक है 
ड किन्तु रूपक मात्र है । यह शब्द तेज जल अन्न लक्षण वाली चराचर योनि को बताता है । जैसे लोक में 
लाल श्वेत और काले रंग की बकरी से ह नकार 
लाल इवेत औः हो । उसपे कोई कामी बकरा प्रसंग करे और कोई दुसरा बकरा उसको 
भुक्तभोगा समझकर छोड़ देता है, उसी प्रकार तेज जल अन्न वाली भुत प्रकृति तीन रंग वाली है वह चराचर 


सू० शां भा० 1-4-3 
ती रंजनात्मकत्वात्‌ । शुक्ल 
[। तेषां साम्यावस्था वयवधमॅव्यंपदिश्यते लोहित 


७७ डक 


® Firs शू 


इत्यभ्युपगमात्‌* `` 
है है = ब्र’ सु० शां०भा - 1-4-8 
सु० शां० भा० 1-4-8 


स्वातन्त्येण कंचिदपि वादं समर्थयितु- 


शुक्लक्ष्णेति । न चाजा स्यात,“ मूलप्रकृतिरविक्कर 
 शुक्लकृष्णति । SB ूम्हतिरविङतिः 
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लक्षण वाले रूपवान्‌ विकार समूह को उत्पन्न करती है । अविद्वान्‌ क्षेत्रज्ञ उसे भोगता है और विद्वान्‌ कषेत्रज्ञ छोड 
देता हे! | 
अभिप्राय यह हुआ कि उक्त मन्त्र का अभिप्राय क्षेत्रज्ञ के भेद को दिखाने का नहीं है अपितु बन्धन और 
मोक्ष की व्यवस्था करना है । यह व्यवस्था भेद को मानकर ही बन सकती है, किन्तु यह भेद उपाधिनिमित्तक 
मिथ्या ज्ञान है पारमाथिक नहीं ।* 
इस प्रकार भाष्यकार ने अजा और अज शब्द को लेकर जो हवेत आ रहा था उसे बड़ी युक्ति से दूर भज 
करके अद्वैत की रक्षा कर ली। 
(पन्च पन्च जनाः विषयक) 
(शंकर--सांख्य-विरोध) 
यस्मिन्‌ पञ्च पञ्च जना आकाशश्च प्रतिष्ठितः । 
तमेव मन्य आत्मानं विद्वान्‌ ब्रह्मामृतोऽमृतम्‌ ॥ बृहदारण्यक 4-4-17 
इस श्रुतिबाक्य का अवलम्ब लेकर सांख्यवादी कह सकता है कि सांख्यमत श्र्‌ तिमूलक है क्योंकि उक्त 
मन्त्र में “पन्च पन्च जना:” का अर्थ है 5525 तत्व। अर्थात्‌ पच्चीस तत्वों का आधारभूत प्रकृति है। 
अतः श्र्‌ति सांख्यमत को स्वीकार करती है । 
उक्त पूर्वपक्ष को उत्थापित कर आचार्ये शंकर इसका प्रत्याख्यान करते हैं कि संख्या के संग्रह से भी 
प्रधानादि श्र्‌ ति-प्रतिपादित नहीं है क्योंकि ये पच्चीस तत्व नाना हैं । इनमें प्रत्येक पन्चक का साधारण धर्म नहीं 
है जिससे कि पच्चीस संख्या के बीच में दूसरी पाँच-पाँच संख्याएँ अन्तर्भूत हों । इसलिए पन्च पन्च जनाः यह E> 
प्रयोग पच्चीस तत्वों के अभिप्राय से युक्‍त नहीं है किन्तु कोई अन्य ही अभिप्राय है। संख्या के अभिप्राय से यह >= 
वाक्य प्रयुक्त होता तो संख्या तो सत्ताईस बैठ रही है, क्योंकि उक्त श्र्‌ ति में आकाश और आत्मा इन दोनों तत्वों 
को “पन्च पन्च जनाः से अतिरिक्त कहा गया है ।५ 
प्रश्‍न हो सकता है कि “पञ्च पञ्च जनाः” का अभिप्राय पच्चीस संख्या वाले तत्वों से नहीं है तो 
किससे है? तो इसका उत्तर आचार्य शंकर सूत्रमुख से यह देते हैं कि पाँच प्राणों का निर्देश उक्त वाक्य के द्वारा 
किया गन है क्योंकि ब्रह्म-स्वरूप के निरूपण में वे ही सन्निहित हैं ।5 


1. नायमजाऽक्कतिनिमित्तो जा शब्दः | नापि यौगिकः कि तहि कल्पनोपदेशोऽयम्‌ । यथाहि लोके यदृच्छया _ | र 6 
काचिदजा लोहितशुक्लकृष्णवर्णा स्याद्‌" 'एवमियमपि तेजोऽरन्तलक्षणा भूतप्रकृतिस्त्रिवर्णा' "अविदुषा | 

च क्षेत्रज्ञेनोपभुज्यते विदृषा च परित्यज्यत इति। --ब्र० सू० शां० भा० 1-4-1 

2. नहीयं क्षेत्रज्ञ भेदप्रतिपिपादयिषा किन्तु बन्धमोक्ष व्यवस्था प्रतिपिपादयिषा त्वेषा |“ `` भेदस्तूपाधि निमित्तो | 
मिथ्याज्ञानकल्पितो न पारमाथिक--तदेव 2. 

` 3. क. न संख्योपसंग्रहादपि नाना भावादतिरेकाच्च...ब्र०्सू० 1-4-11 | ‘क 
ख. न संख्योपसंग्रहादपि प्रधानादीनां श्रू.तिमत्वं प्रत्याशा कतेव्या । कस्मात्‌? न र 
पन्चविशतिस्तत्वानि । तैषां पञ्चशः पञ्चशः साधारणो धर्मोऽस्ति, येन पञ्च विः 


¥ 


4. तस्मात्‌ पञ्च पञ्च 
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स्मृति विरोध 
महामनीषी भाष्यकार आचार्य शंकर ने न केवल अशब्दत्व रूप श्रुति-विरोध के दोष से सांख्यों के प्रधानवाद को 
निराकृत किया है अपितु उसे स्मृत्यनवकाश रूप दुषण से भी सदोष सिद्ध किया है। 
सांख्मानायं कह सकते हैं कि परमि कपिल-प्रणीत-सांख्य सूत्र रूप स्मृति में तो प्रधान स्वतन्त्र रूप से 
जगत्‌ का कारण इपनिबद्ध है। सांख्य-स्मृति शिष्ट जनों से परिगृहीत है एवं तदनुसारिणी अन्य स्मृतियां भी हैं। 
श्वेताश्वतर श्र्‌ति भी कपिल के महत्व को यह कहकर स्वीकार कर रही है-- 
“ऋषि प्रसूतं कपिलं यस्तमग्रे 
ज्ञाने बिभति जायमानं च पश्येत्‌”--5-2 
तो फिर आप ब्रह्म को जगत्‌ का कारण कहकर कपिल मत को अयथार्थ सिद्ध क्यों कर रहे हैं ? 
उपर्युक्त आक्षेप का उत्तर आचार्य शंकर एक सावधान मल्ल की रीति का अनुसरण करते हुए देते हैं 
कि--“स्मृतिबलेन प्रत्यवतिष्ठमानस्य स्मृतिबलेमैवोत्तरं वक्ष्यामि”'-यदि आपने स्मृति के बल पर प्रधानकारण- 
वाद को सिद्ध करने का उपक्रम किया है तो उसका उत्तर मैं भी स्मृति-बल से ही दुंगा ।” 
यदि कपिल मत को यथार्थ मानकर प्रधान कारणवाद को कथंचित्‌ सत्य मान लिया जाये तो जिन 
मनुस्मृति, गीता, धर्मसूत्र, पुराण आदि स्मृति ग्रन्थों में ईश्वर को ही जगत्‌ का उपादान और निमित्त कारण 
बताया गया है, उनकी क्या गति होगी ? F 
विभिन्न स्मृतियों में ब्रह्म जगत्कारण रूप में उपनिबद्ध है । जैसे-- 
“यत्तत्सुक्ष्ममविज्ञेयम्‌” 
“स ह्यन्तरात्मा भूतानां क्षेत्रज्ञश्चेति कथ्यते” 
“अव्यक्तं पुरुषे ब्रह्मस्निर्गुणे सम्प्रलीयते” |? 
गीता में परमेश्वर को जगत्‌ का प्रभव और प्रलय-स्थान कहा गया है-- 
कक हक आक यी प्रभव: प्रलयस्तथा 7-6 
सूत्र में उपनिबद्ध है कि उस ब्रह्मा से : 
बह्‌ सबका उपादान है कूटस्थ और नित्य १. से ब्रह्मा से लेकर स्तम्व, पर्यन्त समस्त शरीर उत्पन्न हुए हैं । 
मनु की REN भी कपिल मत दोषयुक्त है वे कहते झं 
सर्वभूतेषु चात्मानं सर्वभूतानि चात्मनि । 


इससे सिद्ध होता है कि मनु ने सर्वात्मत्व दर्श 
Co oss gr की प्रशंसा करते हुए कापिल मत की निन्दा की है । 


1. ब्र० सू० शां० भा० 2-1-1 
2. तदेव 
3. तदेव 
4. इति सर्वात्मत्व पर ज 
इति सर्वात शशसता कापिलं मतं मिन्यते इति गम्यते । 


कापिलो हि न सर्वात्मदर्शनमनुमन्यते । तदेव 
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वैदिक विद्वानों का यह मत है कि जब दो स्मृतियों में परस्पर विरोध उपस्थित हो, तथा एक का ग्रहण 
और अन्य का परित्याग अवश्य करना पड़े तो श्र्‌ त्यनुसारी स्मृति का ही ग्रहण करना चाहिए ।” महषि जैमिनि 
का यही अभिमत सिद्धान्त है-- 
“विरोधे त्वनपेक्षं स्यादसति ह्यनुमानम्‌--जैमिनि सुत्र 1-3-3 
इस प्रकार आचार्य शंकर की दृष्टि में अशब्दत्व और स्मृत्यनवकाश रूप दोषों से दूषित होने के कारण 
सांख्य मत कथमपि ग्रह्म नहीं है । श्रूतियों और #मृतियों का निष्कृष्ट अभिप्राय ब्रह्मकारणवाद एवं अभिन्न 
निमित्तोपादानकत्व में ही पर्यवसित है । प्रधानकारणवाद में नहीं । 


योगदर्शन के विषय में आचार्य शंकर का दृष्टिकोण 
जीव ब्रह्म॑ क्यरूप अद्वं त में प्रतिष्ठित आचार्य शंकर जिस प्रकार सांब्य-स्मृति-परिकल्पित प्रधान कारणवाद एवं 
गुण-परिणामवाद में घोर अरुचि रखते हैं, उसी प्रकार सांख्य के समान-न्त्र योगदर्शन के कतिपय द्वैतवासनाजु- ज 
वासित सिद्धान्तो में भी उनकी तीब्र अनास्था है। 

योगदर्शन के दो पहलू हैं--तत्व-विवेचन एवं प्रयोगात्मक । उसके प्रयोगात्मक पक्ष से किसी को विमति 
नहीं हो सकती । जहाँ तक अभ्यास-वैराग्यात्मक राजयोगः ईश्वरप्रणिधान रूप भक्तियोग? तप-स्वाध्याय-ईश्वर- 
प्रणिधान-युक्त क्रियायोग एवं यमनियमादि रूप अष्टांग योग” आदि योग पद्धतियों की निःश्रेयसोपयोगिता का 
प्रश्‍न है । उसे सभी दार्शनिक एक स्वर से अंगीकार करते हैं, चाहे वे श्रौत दार्शनिक हों, स्मार्त हों, अवैदिक हों 
या आगममूलक तान्त्रिक साधक हों । 

आचार्य शंकर ने भी उपनिषद्‌, ब्रह्मसूत्र, गीता और पातंजल योग-सूत्र के भाष्य में योग के महत्व को . 
मुक्तकण्ठ से प्रशंसित किया है । “श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिघ्यासितव्यश्च बृहदारण्यक (2/4/5) के इस वाक्य 


में निदिध्यासन शब्द से योग का ही अंगीकार है। 
“वसन्तं स्वाप्य समं शरीरम्‌ श्वेताश्वतर 2/8 


“तत्कारणं सांख्य योगाभिपस्तं 
ज्ञात्वा देवं मुच्यते सर्वपापः--श्वेताश्वतर 6 /13 
इत्यादि श्वेताश्वतर वाक्यों में योगदर्शन को तत्व दर्शन का अभ्युपाय भाष्यकार ने स्वीकृत किया है । 
आचार्य शंकर को योगदर्शन के तत्वमीमांसीय पक्ष से ही अरुचि हे। अपनी इसी विप्रतिपत्ति को 
उन्होंने “एतेन योगः प्रत्युक्तः” (ब्रःसू. 2/1 /2) इस सूत्र 
सांख्य और योग दोनों ही द्वैतवादी दर्शन हैं ।” जीव और ब्रह्म की एकता इनको मान्य नहीं 
और योग की हेयता उतने ही अंशों अंश 


े 1. विप्रतिपत्तौ च स्मृतीतामवश्य कतव्ये न्यतरपरिग्रहे न्यतरपरित्यागे च शर,त्यनुसारिण्य 


अनपेक्ष्या इतराः तदेव A 
2. अभ्यास वैराग्याभ्यां तन्निरोधः--पातंजल योगसूत्र 1-12 | 
3. ईशवरप्रणिधानाच्च-पातंजल योगसूत्र 1-23 क 

4. तपः स्वाध्यायेश्वर प्रणिधानानि क्रियायोगः--तदेव 2-1 


5, यमनियमासतप्राणायामप्रत्याहारधारणाध्यान 
6. द्वैतिनो हिं ते सांख्या योगाश्च 
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उतने अंश में तो उनकी प्रामाणिकता इष्ट ही है ।' 
सांध्यदर्शन पुरुष को असंग कहता है|? बृहदारण्यक में भी असंगों ह्ययं पुरुष (4.3.161) कहकर 
आत्मा की विशुद्धता स्वीकार की गयी है जाबालोपनिषद्‌ में-- 
“अथ परिब्राड्‌ विवर्णवासा मुण्डोऽपरिग्रहः” 
इ.यादि बचनों से संन्यास योग का निवृत्ति मागेत्व स्थापित किया गया है |» अतः अद्वौ त-प्रतिपादक योग के इस | 
प्रयोगात्मक पक्ष से तो किसी मुमुक्ष का विरोध हो ही नहीं सकता । परमपुरुषार्थ के साधनभरूत सांख्य-योग लोक 
में प्रसिद्ध हैं और शिष्ट जनों से परिगृहीत हैं। सांख्य के साथ योग का जो निराकरण करना पड़ा वह तो 
इसलिये करना पड़ा क्योंक्रि वह वेद निरपेक्ष दव त-ज्ञान से निःश्रेयस कहलाता है।”' जबकि श्रुति स्पष्टतया 
निर्देश करती है कि न 
“तमेव विदित्वा ति मृत्युमेति | 
नान्यः पन्था विद्यते थनाय'' ।--श्वेत. 3/9 । 
अर्थात्‌ उस परम पुरुष को जानकर ही यह जीवात्मा मृत्यु को पार करता है । इसके अतिरिक्त मोक्ष-प्राप्ति का | 
कोई मागं नहीं है। 
इतने स्पष्ट श्रू ति-निर्देश के होते हुए भी यदि सांख्य-योग प्रकृति-पुरुष के विवेक ज्ञान रूप ट्व त-विज्ञान | | 
से कैवल्य को प्राप्ति कहते हैं तो निश्चित ही यह वेद विरुद्ध मत है और इसीलिये निराकरणीय है। आचार्य | 
| शंकर ने यम-नियमादि अष्टांग योग का प्रत्याख्यात कहीं नहीं किया अपितु उसे “अथ तत्वदर्शनोपायो योग:” 
| कहकर सबम्यरद्शना का उपाय घोषित किया है। "आसीनः सम्भवात्‌” (ज्र. सू. 4/1/7) सूत्र के भाष्य में 
भगवान्‌ भाष्यकार ने आसन का महत्व स्वीकार किया है। वे कहते हैं कि बैठकर ही उपासना करनी चाहिये । 
क्योंकि उपासना चलते हुए अथवा दौड़ते हुए सम्भव नहीं है।* ध्यान भी आसीन होकर ही सम्भव है ।* गीता 
में भी कहा गया है कि पवित्र देश में स्थिर आसन पर स्वयं को स्थापित कर आत्मचिन्तन करें।गचित्त की 


एकाग्रता के लिये भी योग परमावध्यक हैं । परकाय प्रवेशरूपी ऐश्वर्य 
ह ऐश्‍वर्य योग से ही सम शं 
क र हो सम्भव हे ऐसा आचार्य शंकर 


हि “यथा प्रदीप एकोऽनेक प्रदीपभाव--- 


मापद्यते विकार शक्तियोगात ।--एवमेकोपि 


सन्‌ विद्वानेश्‍वय — 
| मापद्य सर्वाणि शरी राण्याविशति”---तदेव 4/4/15 
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अर्थात्‌ “जिस प्रकार एक दीपक विकार-शक्ति के योग से अनेकभाव को प्राप्त होता है, वैसे ही विद्वान्‌ एक 
होता हुआ भी ऐश्वर्य योग से अनेक भाव प्राप्त कर सब शरीरों में प्रवेश करता है । | 
सूक्ष्मेक्षिका से विचार कर यदि देखा जाये तो योगदर्शन की तत्वमीमांसा भी जगन्मिथ्यात्व का खण्डन 
नहीं करती । पातंजल योगसूत्र में कहा गया है -- 
“कृतार्थ प्रति नष्टमप्यनष्टं तदन्य साधारणत्वात्‌---2/22. 
इस सूत्र में ग्रन्थकार का निगूढ़ आशय यह है कि यह प्रकृति और प्राकृतिक जगत्‌ मुक्तःपुरुष की अपेक्षा से नष्ट 
है और उससे इतर की अपेक्षा से विद्यमान है। इसका अर्थ यह हुआ कि पुरुष-विशेष की अपेक्षा से ही जगत्‌ का 
अभाव और सद्भाव है । पुरुष-विशेष की अपेक्षा करके वस्तु का सद्भाव और अभाव शुक्तिरूप्य में देखा गया 
है। काच कामलादि दोषों से दूषित नेत्र वाला पुरुष शुक्ति में रूप्य का सद्भाव ग्रहण करता है, और उससे 
भिन्त पुरुष शुक्ति स्वरूप को जानता हुआ वहां रूप्याभाव को जानता है । पारमाथिक वस्तु युगपत्‌ पुरुषविशेष 
के प्रति सद्भाव और असदूभाव को प्राप्त नहीं कर सकती । इस प्रकार प्रपंच-मिथ्यात्व वेदान्तियो के समान 
सांख्ययोग मत में भी अविशेष रूप से मान्य है 11 
“परमार्थमार्गसाधनमारभ्याप्राप्य योगमपि नाम । 
सुरलोकभोगभोगी मुदितमना मोदते सुचिरम्‌ ।' 
पतंजलि के रूप में अवतीणे भगवान्‌ शेष प्रणीत परमार्थ सार नामक ग्रन्थ से उद्धृत उपर्यंक्त पद्य में परमार्थ 
रूप ब्रह्म-प्राप्ति के मार्गभूत सम्यग्ज्ञान का साधन योग ही स्वीकार किया गया है । 
आचार्य शंकर ने स्वयं पातंजल योग सूत्र के व्यासभाष्य पर 'विवरण' नामक भाष्य लिखा है । इससे 
सिद्ध होता है कि योगदर्शन के प्रयोगात्मक पक्ष का सर्वातिशायित्व उन्हें अविकल रूप में स्वीकृत है । वस्तुतः 
सांख्य और योग एक ही शास्त्र के दो पक्ष हैं। इन दोनों में जितना तत्वमीमांसीय नित्यत्ववादी वत पक्ष है वह 
सब वेद-निरपेक्ष होने के कारण अग्राह्य है और जितना भी प्रयोगात्मक निदिध्यासन पक्ष है वह सब सेवनीय है। 
एक आत्मतत्व ही परमार्थ तत्व है। यही निगमागममूलक सत्य सिद्धान्त है । इसका ग्रहीता और 
ग्राहयिता दोनों ही विरल हैं परमेश्वर के अनुग्रह से ही यह अद्व तभाव प्राप्त होता है । श्री हषे का यह वचन 
निश्चित ही चिरन्तन सत्य का उद्घाटक है- 
ईश्वरानुग्रहादेषा पुंसामद्व तवासना । 
महाभयकृतत्राणा द्वित्राणां यदि जायते ॥ 
(खण्डन खण्ड खाद्य) 


1. पातंजल योगसूत्र भाष्य विवरणम्‌ की भूमिका--श्रीराम शास्त्री 


आचार्य शंकर एवं विश्व के प्रमुख दार्शनिक 
डा० उमरावसिह विष्ट 


युग प्रचेताओं से प्रेरणा तथा उनके अक्षुण्ण श्रोतों से नवीन उत्साह ग्रहण करने वाले महान दार्शनिक 
प्रत्येक युग में मानव-पथ प्रदशेनाथे अवतरित होते रहे हैं। इन महान विभुतियों द्वारा अजित ज्ञान, इनकी 
'मानसिक धरोहर' के रूप में आज भी दर्शनशास्त्र में सुरक्षित है । 

प्रस्तुत लेख के माध्यम से मैं वेदान्त के सूर्यं आचार्य शंकर के अद्वै तवेदान्त तथा विश्व के कुछ प्रमुख 
दाशेनिकों जैसे-देकात्तं, स्पिनोजा, लाइब्निज, बरकेले, हीगल, काण्ट तथा ब्रे डले के दार्शनिक सिद्धान्तो की 
संक्षिप्त चर्चा कहँगा । विश्व के इन दार्शनिकों का चयन इसलिये किया गया है कि इनके दार्शनिक विचार 
आशिक या अधिक रूप से आचाय शंकर के अह त-वेदान्त से मेल खाते से प्रतीत होते हैं । मैं तो प्रयास ही कर 
सकता हूँ । विषय के मर्मज्ञ ही निश्चित करेंगे कि उक्त पाश्चात्य विचारकों के विचार कहाँ तक शंकराचार्य के 
अद्व तवादी विचारों से साम्य रखते हैं। हाँ, यूनानी दाशेनिकों को मैं इस लेख में सम्मिलित नहीं कर सकूँगा, 
जिसके लिये पाठक मुझे क्षमा करेंगे । 

वेदान्त दर्शन भारतीय दर्शन में अग्रतम 
अभाव में; अपंगु है । 

विदान्त शब्द के अर्थ को लेकर भारतीय दार्शनिक एक मत नहीं है। वेदान्त सार में सदानन्द योगी जी 
ने “वेदन्तों नामोपनिषत्‌ प्रमाम्‌”! कहकर इस शब्द की परिभाषा की है। 
श्रीयुत्‌ बलदेव उपाध्याय ने वेदान्त' में प्रयुक्त 'अन्त' शब्द का अर्थ 'रहूस्य' या 
कारण है कि उन्होंने वेदान्त का अर्थ 'वेद का मन्तव्य 


है । यही कारण है कि भारतीय दार्शनिक चिन्तन इस दर्शन के 


'सिद्धान्त' बताया है ।* यही 
व्य विद का प्रतिपाद्य सिद्धान्त बताया हे । अधिकांश 
वद्वानों कड 9) > 1. 2 रो 
व् क नी अर्थ र मी अन्तिम कड़ी” अर्थात्‌ उपनिषद से लिया है। श्वेताश्वेतरोपनिषद 
तथा मुण्ड रप क करमशः 'वेदान्ते परम्‌ गुह्य तथा 'वेदान्त विज्ञान सुनिश्चितार्थाः? द्वारा वेदान्त 
शब्द का अथं 'उप ही है, ऐसा निश्चित होता है । 


sl १ (वेदान्त का) उपनिषदों का प्रतिपा “४ तेवाद हे । द्रष्टव्य हे कि इस मन्तव्य द्वारा वेदान्त 
क तवाद हो गया । इससे यह भी स्पष्ट होता है कि अद्वौतवाद का उचित पोषण उपनिषदकाल में 


च्न्त्स्त्ल्ल्च्स्ल्व्ल्ज्न्त्ल्टटडड<ड आती 
1. वे०सा०--सं० योगी--पे० 4 
2. बही 
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ही हुआ। “नेह नानास्ति किज्चतं 1 आदि उपनिषद वाक्य भी इस बात की पुष्टि करते हैं। इसका तात्पर्य यह 
कदापि नहीं है कि वेदों में अद्वैत का उल्लेख नहीं मिलता; अपितु यह है कि जो अद्व॑तवाद वेदों में बीज रूप 
में स्थित था वह उपनिषदों में जब तरुण अवस्था को प्राप्त कर रहा था तो उस समय अन्य विचारधारा के 
दार्शनिकों ने अपने-अपने युक्ति-प्रहारों से 'अद्व तवाद' को बहुत क्षति पहुंचाई । 

इस क्षति से अद्वातवाद लड़खड़ाने लगा। कहने का तात्पय यह है कि अद्रौ तवाद के आलोचक 
दार्शनिक वेदों में प्रयुक्त 'अद्वैत' शब्द को ही अपने-अपने ढंग से परिभाषित करने लगे। इससे पहले कि मैं 
युक्ति-युक्ति अद्दे तवाद के प्रणेता आचार्य शंकर का उल्लेख करू, यह उचित होगा कि उन संदर्भो का किंचित 
उल्लेख भी कलं जहाँ-जहाँ वेदों में द्व त' शब्द का प्रयोग हुआ है। 

ऋग्वेद में “प्रजापति' को अद्वितीय, अधीश्वर एवं अखिल जगत्‌ का स्रष्टा कहा गया है ॥2 इसी प्रकार 
षड लोकों को धारण करने वाले को अजन्मा एवं एक बताया गथा है । पुनः ऋग्वेद में ही 'एकसद्‌ विप्रा बहुधा 
वदन्ति’ वाक्य अह तवाद की पुष्टि द्रष्टव्य है । 

यजुर्वेद में भी 'एक ब्रह्म' का उल्लेख है।* 

सामवेद में बताया गया है कि ब्रह्म ही एकमात्र सत्यरूप वाला है ॥९ | 

अथवेंद संहिता में--“यत्र यस्मिन्‌ अधिष्ठान रूपे ब्रह्मणि विश्वम्‌ आरोपितम्‌ कृत्सनम्‌ जगत एक रूपम्‌ 
एकाकारम्‌ भवति, आरोपितस्य अधिष्ठानः; व्यतिरेकेण सत्वोभावात्‌” प्रकार से परब्रह्म का वर्णेन मिलता है ।९ 

उपरोक्त संदर्भो के माध्यम से मैं यह कहना चाहता हूँ कि वेदों का ब्रह्माद्वौ तवाद अध्यात्म-पिपासुओं 
एवं संसार-संतप्त मनीषियों को एकान्तिक, आत्यान्तिक एवं आध्यात्मिक शान्ति तो अवश्य प्रदान करता था, 
लेकिन बुद्धिवादी एवं ताकिक दाशेनिकों के सूक्ष्म-ताकिक प्रश्नों का उत्तर देने के लिये ब्रह्माद्वै तवाद को पैनी 
धार नहीं दे सका । एक ही ब्रह्म सगुण होते हुए भी निर्गुण कैसे हो सकता हैं? यदि जगत्‌, कारणसस्वरूप बरह्म 
का ही विकार है, तो विकार की उत्पत्ति होते के पश्चात्‌ भी ब्रह्म 'अविकृत-स्वरूप वाला! कैसे रह सकता हे ? 
इत्यादि अनेकानेक प्रश्‍न थे जिनके माध्यम से नैयायिक, बोद्ध, सांख्यकार एवं अन्य दार्शनिक (ब्रह्मा तवाद की 
कठोर आलोचना करने लगे। इन्हीं आलोचनाओं से बचने के लिये विभिन्न आचार्यो ने ब्रह्मवाद की युक्ति-युक्त 
व्याख्यायें आवश्यक समझीं; क्योंकि इन व्याख्याओं के अभाव में औपनिषद्कालिक तरुण लेकिन प्रहारो से 
पीड़ित ब्रह्मादवै तवाद को जीवन-रक्षक औषधि नहीं मिल सकती थी । 

लड़खड़ाते हुए 'बरह्मवाद' के लिए संजीवनी औषधि रूप आचार्य शंकर अल्प वर्षों के लिए, मालावार 
प्रान्त के नम्बूदरी परिवार में सन्‌ 7 88 ई० में अवतरित हुए । आठ वर्ष की आयु में ही इस हू महान व्यक्तित्व 
को चारों वेदों के ज्ञान से प्रकाशित होने का असाधारण गौरव प्राप्त हुआ । सोलह वषे की में ही आप भाष्य 
लिखने लगे । इस प्रकार अद्वेतवाद नामक दिव्य-सन्देश को जन-जन तक पहुँचाते हुए क. अद्वेतवाद के 
आलोचकों को अपने पैने तको से आश्वस्त करते हुए युग-पुरुष शंकर मातर बत्तीस वर्षे की आयु में ब्रह्मभाव को 
प्राप्त हो गये । 
si यी 
ब्रह० उप० 4-4० 19 
ऋग्वेद संहिता--10-121-1-10 
ऋग्वेद संहिता 
यजुवेद--3 2:10 
सामवेद--6-3-4-10 
अथवेंद संहिता, सा० भा०--2:1-1-1 
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शंकराचार्य का अद्वेतवाद 


सृष्टि को समस्त विविधता के पीछे एकता है । जिससे इसकी उत्पत्ति हुई है उसी में इसे समा जाना है---“यतो 
वा इमानि भुतानि जायन्ते, यत्‌ प्रयन्त्यभिसंविशन्ति” 'परमार्थ तत्व’ ही एकमात्र सत्‌ है, वह माया के माध्यम 
से विभिन्न रूपों को अपना लेता हे । कहने का तात्पर्य यह है कि अद्वैतवेदान्त मायाशक्तिविशिष्ट परमात्मा से 
प्रपंचमय जगत की सृष्टि को सिद्ध करता है। मायोपहित यही परमात्मा 'अद्वैतवेदान्त में ईश्वर नाम से जाना 
जाता है। जगत की कार्य कारणता का स्पष्टीकरण शकर रज्जु-सर्प के उदाहरण से देते हैं, अर्थात्‌ जिस प्रकार 
अविद्या के कारण हम रस्सी में सर्प का मिथ्या अनुभव करते हैं उसी प्रकार अविद्या के कारण ही परमात्मा में 
प्रपंचात्मक जगत के नानात्व का आभास होता है। जिस प्रकार भ्रान्ति-जन्य सर्प 'रस्सी' का विकार नहीं होता; 
उसी प्रकार जगत भी ब्रह्म का विकार नहीं है । यही कारण है कि शंकर ने 'विकार' को न अपनाकर विवत्तं- 
वाद' की स्थापना की । 


अर्थात्‌ उपादान कारण से विषम कार्य की सत्ता को विवत्त कहते हैं, जैसे--शुक्ति, रजत शुक्ति का विवत्त है । 
इससे स्पष्ट हो जाता हे कि आचार्य शंकर के अनुसार जगत्‌ ब्रह्म का वास्तविक परिणाम न होकर विवत्त 


धार पर ही शंकर ब्रह्म 


ह के क पहेली को सुलझाने ह समर्थ हुए । 'माया' शब्द का प्रयोग शंकर ने प्राय: मिथ्यात्व के 
दक इन्द्रजाल के अर्थे में किया है । उन्होने बताया कि जिसप्रकार इच्हजाल को सत्यता. केवल द्रष्टाओं के 


द सत्यता केवल अज्ञानी के लिए ही होती है । उल्लेखनीय 


स्वप्न व्यवहारस्येव प्राक 
डव क प्रबोधात | 
अत: शंकराचार्य के अद्वैत वेदान्त का है भे 
आधार 'माया' 
विलक्षणः होने के कारण अनिर्वचनीय है शा मायावी ईश्वर की शक्ति, सत्‌ एवं असत्‌ से 


1. वेदा० परि०--1 (प्रत्यक्ष 
2. ब्र० स्‌० शां० भा०--1/4/3 
3. वही, 2/1/14 

4. वेदान्तसार, स० यो० पे० 73 


| 
| 
| 
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शंकराचार्य एवं पाञ्चात्य दार्शनिक 


भारतीय दर्शन ज्ञान की वह गंगा है जिसने भारत के ही नहीं बल्कि पाश्चात्य जगत्‌ के ज्ञानानुरागियों की ज्ञान 
पिपासा को भी शान्त करने में कोई कमी नहीं की । मुझे यह कहते हुए कोई संकोच नहीं होता कि भारतीय 
दर्शन ने समस्त यूनानी एवं पाश्चात्य दर्शन को जितना प्रभावित किया, शायद दुनिया के अन्य किसी दर्शन ने 
नहीं किया है। मैक्समूलर तथा डायसन जैसे पाश्चात्य विद्वानों ने भारतीय दर्शन का सांगोपांग अध्ययन किया 
है । यही कारण है कि आधुनिक समय में भी कतिपय भारतीय दार्शनिक मैक्समूलर तथा डायसन के विचारों 
को उद्धरित किये बिना अपने विचारों की पुष्टि नहीं कर सकते । 
एक तत्ववादी, द्वितत्ववादी एवं बहुतत्ववादी अर्थात्‌ तत्ववादी पा० दार्शनिकों में बहुत से ऐसे दाशैनिक 
हैं जिनके विचारों को तुलना यदा-कदा शंकराचार्य के अद्वैतवाद से की जाती है । प्रस्तुत लेख में मेरा प्रयास 
देकात्तं, स्पिनोजॉ, लाइब्निज, हीगल, कान्ट एवं ब्रैडले के दार्शनिक विचारों तथा शंकराचार्य के अद्वैतवादी 
विचारधारा का संक्षिप्त उल्लेख मात्र होगा। जैसा कि सर्वविदित है, दर्शनशास्त्र बहुत कठिन विषय है। 
मनुष्य कहाँ से आया, किस तत्व से बना, मृत्यु क्या है, मृत्यु के पश्चात मनुष्य का अस्तित्व रहता है या नहीं 
या यों कहूँ कि यह जगत्‌ कैसे अस्तित्व में आया, किसने बनाया, ईश्वर क्या है, है भी या नहीं कतिपय ज्ञान 
की ऐसी प्रहेलिकाएँ हैं, जिनके उत्तर का प्रयास ही जगत्‌ के समस्त दार्शनिको की प्रमुख समस्या रही है । 
आचार्य शंकर ने बड़े ही गहन एवं महत्वपूर्ण तरीके से अद्वैतवाद” नामक अपने सिद्धान्त में, जीव, 
आत्मा एवं परमात्मा माया तथा ईश्वर आदि वैदिक प्रत्ययों की विस्तृत जानकारी देते हुए यह प्रतिपादित 
किया कि 'परमात्मा' (ब्रह्म) ही एकमात्र सत्‌ है, आत्मा ही परमात्मा है तथा यह दृश्यमान जगत्‌ 'ब्रह्म' का ही 


विवत्त है । 


शंकराचार्य एवं देकात्त 

दार्शनिक देकात्तं फ्रांस के तुरेन नगर में पैदा हुए। गणितज्ञ होने के कारण 
स्थापना करके निगमनात्मक विधि से सारगभित निष्कर्ष निकालने का 
के लिए तथा 'असंदिग्ध सत्य' 


रेने देकात्त : महान गणितज्ञ एवं दाशे 
इन्होंने असाक्षात्‌ रूप से स्वयंसिद्धों को स्थ 
प्रयास किया । इन्होंने अपनी विधि को अन्वेषण विधि! कहा है । अपनी सुविधा 


को प्राप्त करते के लिए आपने चार नियम बनाये 
(1) जब तक हुम किसी बात को स्पष्ट रूप सेन जान लें तब तक हमें उसे सत्य' नहीं समझना 


चाहिए । (1) हमें अपनी कठिनाइयों को यथासम्भव 'सरल-ठुकड़ों' में विभक्त कर देना चाहिए। (४) सरल- 
तम टकड़ों या अवयवों से क्रमशः जटिल (०००1०) अवयबों की ओर बढ़ना चाहिए। (1४) अपनी परि- 
जाता (Bnumeration) को इतना पूर्ण कर लेना चाहिए कि किसी भी अवयव की अनदेखी न हो । 

देकार््त ते इन्हीं नियमों के आधार पर घोषणा की--(1) इन्द्रिय-ज्ञान सन्देहयुक्त हे । (11) वैज्ञानिक 
ज्ञान भी सन्देह मुक्त नहीं है । अर्थात्‌ देकात्तं सभी प्रकार के ज्ञान पर सन्देह. करते हैं। यहीं पर उन्हे अपने | 
सिद्धान्त का मूल-मन्त्र प्राप्त होता है- ठ 
शिळा य doubt can not ७७ ५००७१०,” इसका तात्प यह है कि देकात्त 'सन्देही' के सन्देह को 
असंदिग्ध सत्य' मानते हैं । उनका यह: प्रत्य ८७०६० ergo 50०७ के नाम से विख्यात है, अंग्रेजी में 
अर्थ (“1 think therefore 1 2) है, अर्थात्‌ 'मै सोचता हूँ इसलिए मैं हूँ'। यहाँ यह जानना म 
कि देकात्तं 'सोचने' तथा 'सोचनेवाले' में अनिवार्यं सम्बन्ध बताते' हैं। यहाँ यह'भी सुस्पष्ट | 


1. Principles of Philosophy; Descartes; Pt 1; Princip VII 
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क्षेप में भले ही देकात्त ज्ञाता 
(knower) ज्ञेय (110011 ०7 ०७७०!) से पहले हे । संक्षेप में कहा है यत ह सोचता हूँ 
एवं ज्ञेय (70110 810 ६९7) दोनों को सत्‌ मानते हैं, फिर भी व : नहि कश्चित्‌ सन्दिग्धो नाहम- 
इसलिए मैं हूँ” शंकराचार्य के अद्वैत-वेदान्त के बहुत नजदीक प्रतीत होता है: न ५ 


स्मीति॥7 
वेनेडिक्ट स्पिनोजा 


हालेण्ड के ऐम्स्टर्डाम में जन्मे स्पिनोजा सर्वेश्वरवादी दार्शनिक हैं । इनके दर्शन में एकता या क क प 
ईश्वर से सभी सत्यता इसलिए प्रवाहित होती है कि वह (सत्यता) त्‌ 

र हृ ग परो उत्पत्ति बौद्धिक अनिवार्यता (1£९।।९००३] 1100855819) के साथ उसी 
य रे तितर किसी भी त्रिभुज के तीनों अन्त:कोणों का योग दो समकोण के ही बराबर होता 
ख हे हमें पूर्वीय एवं पाश्चात्य दर्शन का अद्भुत एवं बेमिसाल संगम दिखाई देता है । स्पिनोजा ने सत्‌ को 
आग के लिए ज्यामितिक युक्तियों को ही समीचीन बताया है, क्योंकि इन युक्तियों से ला पक्ष 
पात रहित ज्ञान प्रवाहित होता है। यदि कोई जान-बुझकर भी त्रिभुज की रेखाओं को मिटा दे तो त्रिभुज का 
लोप तो हो जायेगा लेकिन त्रिभुज का “मूल देश' सर्वथा अस्तित्ववान ही रहेगा। इसीलिए स्पिनोजा बताते 
हैं कि संसार की समस्त वस्तुओं के नष्ट हो जाने पर भी 'परम-पदार्थ' ईश्वर तो नित्य अस्तित्ववान है। रूप, 
आकार तथा प्रकार को स्तोजा मूलतत्त्व के गुण मानते हैं(Qualifications of determination) वस्तुतः मुल 
तत्त्व को पाने के लिए सभी गुणों को हटाना पड़ेगा । यही कारण है कि स्पिनोजा ने परम-तत्त्व ईश्वर को निर्गुणी 
निराकार एवं शुद्ध सत्‌ कहा है। उनका यह भी विचार है 'परम तत्त्व में गुणों का आरोपण 'परम-तत्त्व' को 
सीमित बना देता हे । उगकी इस बान्यता के कारण उनकी उक्ति ‘Every determinatiom is negation’ 
जगत्‌ प्रसिद्ध है । 

संक्षेप में, मैं इतना ही कहूंगा कि स्पिनोजा सरूप एवं साकार ईश्वर को न मानकर निराकार एवं 
निर्गुण सत्‌ को मानने के कारण ही आचायं शंकर की तरह शुद्ध अद्दं तवादी हैँ । यह परम सत्‌ स्वतन्त्र है ।2 
लाइन्निज एवं शंकर 
जमती के लिपजिग नगर मे जन्मे लाइन्निज को अरस्तु के बाद सबसे अधिक प्रतिभा सम्पन्न दार्शनिक के रूप में 
माद किया जाता हे । जमनी की दार्शनिक प्रगति का मुख्य श्रेय भी आपको ही प्राप्त है। 

लाइब्निज के दर्शन में निरन्तरता का सिद्धान्त (पाया ०! ०००४।१०।1५), व्यक्ति विशेष का 
सिद्धान्त (Principle ० ind।४।५०३॥६५) तथा पूर्व स्थापित सामंजस्य (Principle of pre-established 

-सकता है कि लाइब्निज के ये दार्शनिक 


हैं सत्यता तथा विश्व की एकता तथा 
नियमबद्धता का प्रतिपादन करते हैं। 


लाइब्निज के अनुसार 'विशेष' ही न तत्त्व हैं। इन विशेषों को ये चिद्बिन्दु (Monad5) कहते हैं । 
निम्न, उच्च उच्चतर एवं उच्चतम श्रेणियों में विभक्त इन चिद्बिन्दुओं की संख्या को लाइब्निज असंख्य मानते 
हैं। क्योंकि इनके अनुसार विश्व की विविधता की व्याख्या के लिए अनेक चिद्बिन्दु आवश्यक हैं। ये अनेक 


1. भा० द० : ब० उपाध्याय, पु० 628 


2. The Ethics of Spinoza, 19 30, p. VII 


ओमान क 
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चिद्विन्दु परमतत्त्व, आध्यात्मिक परमाणु आदि अनन्त और नित्य हैं। निःअवयव, अविभाज्य एवं चेतन होने के 
साथ-साथ प्रत्येक चिदूविन्दु व्यक्तिगत सत्ता रखता है तथा विशिष्ट है । ये किसी विश्व-शक्ति की अंश या छाया 
मात्र नहीं है । प्रत्येक चिद्बिन्दु अपने अस्तित्व के लिए अन्य चिद्बिन्दुओं पर निर्भर नहीं करता। इन चिद्‌- 
बिन्दुओं के मध्य किसी प्रकार का आदान-प्रदान भी नहीं होता । इसीलिए लाइब्निज इन्हें “गवाक्षहीन' कहता 


है। 

ईश्वर को लाइब्निज सर्वोच्च चिद्बिन्दु मानता हैँ । उसे वह परम-द्रव्य एवं परिपूर्ण मानता है, तात्पर्यं 
है कि ईश्वर के अस्तित्व में इन्हें बिलकुल सन्देह नहीं है। 11018 15 10 doubt in the possibility 
and existence ० G00.” इनके अनुसार ईश्वर ने सभी चिद्बिन्दुओं को इस प्रकार सोपान-क्रम में व्यव- 
स्थित किया है कि जैसे ही एक चिदूबिन्दु में कुछ परिवर्तन होता है, वैसे ही अन्य चिद्बिन्दुओं में यथोचित 
परिवर्तन स्वबं ही होता रहता है । लाइब्निज ने यह भी बताया है कि ईश्वर मंगलकारी एवं प्रेममय है ( लाइ- 
ब्निज की केवल यही विचार धारा हमें अद्व॑त वेदान्त के समीप प्रतीत होती है। क्योंकि अद्व त में भी ब्रह्म को 


'आनग्द-स्वरूप' कहा गया है । 
बर्केले एवं शंकर 
जार्ज बर्कले आयरलैण्ड के निवासी थे । विज्ञान के प्रभाव से प्रभावित बर्कले को लगा कि भौतिकवाद ओर 
नास्तिकवाद की जडे गहरी हो रही हैं। आपको भौतिकवाद पसन्द नहीं था । यह बात इनके अध्यात्मवादी होने 
की पुष्टि करती हैं । इन्होंने इस दार्शनिक विचारधारा को प्रतिपादित किया कि 'जो कुछ भी हमारे अनुभव में 
आता है वह सब मनाश्रित या मानसिक है । अर्थात सभी ज्ञान सत्ताएँ मानसिक हूँ । इनका विचार है कि किसी 
भी वस्तु का सार या उसकी वास्तविकता मग की प्रतीति (प्रत्यय) पर निर्भर करती है। इनकी प्रसिद्ध दाशे- 
निक उक्ति “ESSE EST PERCIPI' इनकी इसी विचारधारा की पोषक है । सरल शब्दों में “दृष्टि हो 
सृष्टि है” वकेले की दार्शनिक सूझ है। 
जिस वस्तु को किसी ने देखा न हो, सुना न हो वह वस्तु प्रत्यय के रूप में सम्भव ही नहीं हो सकती । 
बर्कले मानते हैं कि 'आत्मा' ही एकमात्र पदार्थ है, अत्य सभी प्रत्ययों का अस्तित्व आत्मा पर ही निर्भर 
करता है। 'आत्मा' की सत्ता Percipt (प्रत्यक्ष होने में, दृष्ट) में न होकर क्रिया (Perceiving or Perci- 
९7०) में है । क्रिया से यहाँ बर्कले का अभिप्रयाय सक्रियता से है। “But besides all that endless: 
variety of ideas or objects of knowledge there is likewise something Which knows Or _ 
perceives them and exercises diverse operations, as Willing, imagining and remembering 
about them. This perceiving, active being is that 1 call mind, spirit, soul or myself.” | 
सरल शब्दों में कहा जा सकता है कि बक॑ले के अनुसार 'सत्ता' अनुभव मूलक है। दूसरे शब्दों में 
अस्तित्व अनुभवात्मक है। ४880 (होना), PBRCIP (प्रत्यक्ष होना) बकेले की इसी प्रकार की मानयत 
के आधार स्तम्भ हैं । ऐसी सत्ता हो ही नहीं सकती जिसका हमें अनुभव या प्रत्यक्ष न हो । बकेले ने स्पष्ट 
है कि ज्ञेय वस्तु की ही 'सत्ता है, इस ज्ञे य वस्तु के अतिरिक्त कोई सत्ता नहीं है। आत्मा को बकेले ज्ञाता 
हैं। आत्मा का ज्ञात बेले के अनुसार बुद्धि से होता है, अतः आत्मा की सत्ता है। 


1. The Monodology-Leibnitz—-Ir. Dr. Robert Latter, p. 275 _ 
2. Principles of Nature and Grace—Leibnitz, 0. 422 
1. Principles of Human Knowledge——Berkeiey 
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उपरोक्त विवेचन से यह स्पष्ट है कि दार्शनिक बर्कले विज्ञानेतर सभी वस्तुओं को असत्‌ मानते हुँ । 
आचारे शंकर भी बताते हैं कि जिस वस्तु का ज्ञान नहीं होता उस वस्तु की बाह्य सत्ता भी नहीं होती । जैसा- 
जैसा जो पदार्थ जाना जाता है वैसा-वैसा ही जाना हुआ होने के कारण उस पदार्थ का स्वरूप होता है । इसी 
बात को आचार्य शंकर ने निम्न पंक्तियों से स्पष्ट किया है— 

“यथा-यथा यो चः पदार्थो विज्ञायते तथा-तथा ज्ञायमानत्वादेव तस्य तस्य चैतन्यस्याव्यभिचा रित्वं 
वस्तुत्वं भवति । किंचिन्न ज्ञायत इति चानुपपन्नम्‌ । (शां० भा० 6/2) 


हीगल एवं शंकराचार्य 

जर्मन दार्शनिकों में हीगल अपने विश्व-दर्शन (Universal 71105०0019) के लिए प्रसिद्ध हैं। “What 
Hegel proposes to give is no novel, or special doctrine, but the Universal Phi losophy 
which has passed on from age toage, here narrowed and .Widened, but still essen- 
tially the same. Tt is conscious of it's continuity and proud of it’s identity with the 
teachings of Plato and Aristotle.”2 


हीगल विश्व को ईश्वर-रूप ही देखता है । जगत्‌ और ईश्वर के मध्य भेद व्यवस्था को वह्‌ काल्पनिक 
कहता है। इनका परम तत्त्व सक्रिय है । यह प्रपंचात्मक जगत्‌ परमात्मा का ही व्यक्तीकरण है। 

हीगल का दर्शन तक प्रधान है। अतः हीगल के विचार में परम-तत्त्व के निर्धारण में हमें कारण की 
नहीं अपितु व्याख्या की आवश्यकता होती है । 

अभिप्राय यह है कि हीगल के अउुसार परम-तत्त्व का ताकिक स्वरूप सम्भव है । विश्व का परम-तत्त्व 
कोई कारण न होकर तर्क है। विश्व इस परम-तत्त्व का कार्य नहीं अपितु निष्कर्ष है। यह तो सर्वविदित है कि 
तर्कशास्त्र में कारण-कार्य की अपेक्षा आधार-वाक्य एवं निष्कर्षं पर ही अधिक विचार किया जाता है। कोई 
भी निष्कर्ष तभी सत्य होता है जब नाधार-वाक्य सत्य हों। यही कारण है कि हीगल के विचार में विश्व एवं 
परमतत्त्व दोनों की व्याख्या तकं से ही सम्भव है। तर्क का कोई तके नहीं होता । यहाँ हीगल :यह बताना 
चाहते हैं कि परम-तत्त्व एवं विशव के वीच अनिवार्य सम्बन्ध हैं । जिस प्रकार ताकिक अनिवार्यता का निषेध 
नहीं होता उसी प्रकार परम-तत्त्व एवं विश्व के सम्बन्ध का निराकरण भी सम्भव नहीं हो सकता । विश्व में 
अनेक वस्तुएँ हैं । ये वस्तुएं अनित्य एवं परिणामी हैं । इनके लिए देश-काल की आवश्यकता होती है। इसके 


विपरीत परम-तत्त्व विज्ञान है, अतः देश काल की सीमा से परे है। जैसे व्यक्ति मरणशील है, लेकिन व्यक्ति 
अतः 5 , लेकिन व्यक्ति 
LT (विचार) अर्थात्‌ जाति/ नित्य है। "विज्ञान? को स्वतः साध्य बताते हुए हीगल ने यह स्वीकार किया 
है कि विज्ञान का ज्ञान इन्द्रियो से नही वरन्‌ बुद्धि द्वारा होता है। 


इस प्रकार हम देखते हैं कि होगल एवं शंकर के दर्शन में बहुत अधिक समानता है। शंकर के 


आत्मा सत्‌ एवं असत्‌ दोनों रूपों वाला है। असत्‌ रूप को आचार्य शंकर हैं 
विचार में असीम (परम तत्त्व) अत्‌ एवं असत्‌ की ही एकरूपता र ह र अविद्याजन्य मानते है । हीगल के 


1. अद्व तवेदान्त--रा० भू० शर्मा, पेज 72 
2. Hegel's Phil. of mind, Wallace 


3. शां०भा० माण्डूक्योपिनषद--] /7 
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शंकराचार्य ने आत्मा को ही ब्रह्म रूप हैकहा---'अय॑ आत्मा ब्रह्म: ।' हीगल ने भी इस तथ्य को स्वीकार 
किया है कि बाह्य जगत्‌ की निवृत्ति के बाद आत्मा, परमात्मा में ही एकाकार हो जाती है। पुनः अद्ग त-वेदान्त 
में जिस प्रकार माया का सिद्धान्त आवश्यक है ठीक उसी प्रकार 'ब्रह्म' को हीगल ने भी परम सत्‌ के सन्दर्भ में 
अनिवार्यं बताया है । विशेष अन्तर यह है कि शंकराचार्य के अद्वौत वेदान्त में आत्मा शुद्ध सत्‌ रूप है जवकि 


हीगल का परम तत्त्व सदसत्‌ रूपों वाला है। इसी प्रकार शंकराचार्य के अनुसार जगत ब्रह्मा का विवत है कि 
हीगल के मत में सम्पुणं जगत चेतना का विकास है। 


J 
शंकराचार्य एवं काण्ट 


आधुनिक पाश्चात्य दर्शन में महत्त्वपूर्ण स्थान रखने वाले इन दार्शनिक महोदय का जन्म जर्मनी के कोनिन्सबगं 
नगर में हुआ था । इनकी प्रमुख रचनाओं में (1) Critique of Pure Reason (ii) Critique of Practi- 
९8] 1२९8501 तथा (ii) Critique of Judgement हैं । 
‘Critique of Pure Reason के अन्त में काण्ट अपने दर्शन के तीन महत्त्वपुर्ण प्रश्नों का उल्लेख 
करते हैं : 
(1) मैं क्या जान सकता हूँ ? 
(11) मुझे क्या कहना चाहिए ? 
(77) मैं क्या आशा कर सकता हूँ? 
संक्षेपेण, इन सभी प्रश्नों के उत्तर में काण्ट कहते है कि परम तत्त्व (Things in themselves) अज्ञेय 
हैं, क्योंकि वह बुद्धि का विषय हो ही नहीं सकता | इनका यह भी विचार है कि अ० इन्द्रियानुभाविक या अनुभव 
निरपेक्ष ज्ञान केवल गणित-शास्त्र तथा प्राकृतिक शास्त्रों में ही सम्भव है, सत्ता-शास्त्रों या अभौतिक शास्त्रों 
में नहीं । काण्ट के अनुसार मात्र शुभ इच्छा (300४/11) ही एक ऐसी वस्तु है जो बिना किसी विशेषण या 
प्रतिबन्ध के शुभ' होती है । 'शुभ-इच्छा' निरपेक्ष (4 ७501016) एवं अननुबंधित (Unconditioned)) शुभ है। 
अपने दुसरे प्रश्‍न के उत्तरस्वरूप कान्ट कहते है कि “इस प्रकार कार्य करो कि तुम्हारे कार्यं का सूत्र 
तुम्हारी इच्छा के जरिये, प्रकृति का एक सर्वव्यापी नियम बन सके ।” इसी प्रकार तीसरे प्रश्न के लिए उन्होंने 
बताया कि मानव बुद्धि मात्र वैज्ञानिक उपलब्धियों तक सीमित है । परम तत्त्व बुद्धि का विषय हो ही नहीं 
सकता क्योंकि उनके अनुसार हमारी बुद्धि सीमित होती है, किर यह असीमित को कँसे जान सकती है ।२ : 
वास्तव में कान्ट ज्ञान के प्रारम्भिक बिन्दु के रूप में अनुभव को स्वीकार करते हैं तथा ज्ञान के स्वरूप? 
के लिए “बुद्धि ' को आवशक बताने हैं इसीलिए कहा जाता है कि कान्ट ने अनुभववाद तथा बुद्धिवाद के मध्य पल 
(87५९) का कार्य किया है । स्मरणीय है कि 'अनुभव' से कान्ट ज्ञान की उत्पत्ति नहीं मात्र प्रारम्भ 
कान्ट के अनुसार परम तत्त्व' है लेकिन 'अज्ञेय है । क्योंकि परम तत्त्व की संवेदनायें हमे प्राप्त 
होती । अभिप्राय यह है कि काष्ट के विचार मैं जो वस्तुयें बुद्धि विकल्वो से परे हैं वे स्वलक्ष ( 
11071501765) होती है । अतः “परम तत्त्व” स्वलक्षण (Thin 0 ९) है। 7 
मानव ज्ञान को कान्ट व्यवहार' तक सीमित वताते 
प्रवृत्तियां होती हैं, जो हमसे व्यवहार की सीमा का 


'को जानते की जिज्ञासा है। इसी जिज्ञासा को कातड 
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मान्यता है कि जीव जगत तथा ईश्वर मात्र प्रत्यय हें । इसके बारे में (प्रत्ययों के बारे में) मात्र ज्ञानभास हो 
सकता है। इससे स्पष्ट है कि कान्ट 'परम तत्त्व” को स्वीकार तो करते हैं लेकिन अतीन्द्य होने के कारण 
उसको 'अज्ञेय (४॥-॥०४।९५६०) अर्थात्‌ बुद्धि के परे बनाते हैं। ऐसा भी प्रतीत होता ह कि केवल नैतिक 
जीवन के लिये ही शुद्ध संकल्प की आवश्यकता महसूस करते हैं । क्योंकि विना ईश्वरके अस्तित्व के, नेतिकता 
निराधार हो जायेगी, ऐस कान्ट की मान्यता है। 

सरल शब्दों में, निष्कर्षतः कहा जा सकता है कि शंकराचार्य एवं कान्ट दोनों के अनुसार ईश्वर ही 
जगताधार है। दोनों दार्शनिक आत्मा के स्वरूप के बारे में भी समान विचार रखते हैं । लेकिन शंकर ब्रह्म (परम 
तत्त्व( को ज्ञान स्वरूप मानते हैं तथा बताते हैं कि अज्ञान की निवृत्ति हो जाने पर 'ब्रह्म-ज्ञान' स्वयं ही हो जाता 
है, जब कि काण्ट का परम तत्त्व (०१11४19) अज्ञेय होने के कारण कभी भी प्राप्त नहीं किया जा सकता । 


शंकराचाय एवं ब्रं डले: 
ब्रितानी आदर्शवादियों में एफ० एच ० ब्रैडले निश्चित ही अग्रगण्य हैं । ब्रिडले हन्द्वात्मक (dilectical) तर्क 
प्रणाली मेंविशवास करते थे । उनकी यह प्रणाली पारमेनिडीज एवं जेनों की इन्द्वात्मक प्रणाली से प्रभावित है । 
एपियरेन्स एण्ड रियलिटी (आभास एवं सत्‌) में ब्र डले ने मूल रूप से विचार एवं सत्य के सम्बन्ध, पर 
ही विचार किया है । इन्होंने बताया कि “सत्य होने” तथा “विचार की अवस्था में होने में” बहुत अन्तर है। 
आस्तित्व एवं विचार को एक मानना उतना ही काल्पनिक है जितना सुक्ष्म भौतिकवाद । 
ब्रेडले की तत्वमीमांसा तत्कालिक अनुभव की समस्या को लेकर शुरू होती है। उनके ये विचार कि 
“हमें ऐसे अनुभव भी मिलते हैं जहाँ मेरे बोध और 'वोध की उस अवस्था में' जिसको मेरी चेतना कर रही ह, 
कोई अन्तर नहीं हैं, शंकराचार्य के अद्वै तवादी विचारों से बहुत अधिक साम्य रखती है। वोध की उस अवस्था 
को इन्होंने शुद्ध वताया है। यह बोध न तो किसी की अनुभूति है न किसी वस्तु के बारे में अनुभूति । शंकर के 


आभास मात्र (2९३7०१०९५) कहते हैं । यही शंकर का मत भी है। 

आभास एवं सत्‌ नामक अपती पुस्तक के तीसरे अध्याय को स्वयं ब्रैडले बहुत महत्त्वपूर्ण वनाते हैं । इस 
अध्याय में वे इस निष्कर्ष तक पहुंचते हैं कि सापेक्षिक तौर पर किया गया विचार जगत्‌ के मायात्मक रूप को 
ही प्रस्तुत करता है। 

ब्रेडले ने स्पष्ट शब्दों में ८ हा हे कि “आत्मां” सापेक्ष स्थितियों को उजागर करती है, इसका भूत इसके 
वर्तमान से जुड़ा हुआ है। 'परमात्म” का कोई व्यक्तित्व नहीं होता, ईश्वर मात्र एक अवस्था है अर्थात्‌ परमात्मा 
का ही सगुणात्मक रूप है।”1 इसका अर्थ यह है कि ब्रेडले शंकराचार्य की तरह ही एकत्व में ही अनेकत्व को 


निमंत्रण देता है । पुनः उन्होंने हीगल के संदेश के साथ ही कि 'आत्मा से 
है, अपनी बात समाप्त की है । ही कि आत्मा से परे कोई सत्य न तो है, न ही हो सकता 


सफलता मिली थी । 


1. Appearance & Reality : Chapt. IIT 
2. ब्रंडलेज़ व्यू ऑफ़ द सेल्फ़; एस० जे० मेकन्ज्री (माइण्ड : 1894) 
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विश्व के उच्च कोटि के दार्शनिको के अद्व तवादी विचार, या तो शंकराचार्य प्रणति है, या फिर शुद्धता 
एवं परिपूर्णता की कसोटी पर तातिक रूप में भी खरे होने के कारण शंकराचार्य के विचारों के तुल्य हैं। कतिपय 
भिन्नताओं को बढ़ा-चड़ाकर न देखा जाय तो यह मानने में संकोच नहीं होना चाहिए कि विश्व के बहुत से 
उच्चकोटि के दार्शनिकों के विचार आचार्य शंकराचार्य के विचारों से बहुत समानता रखते हैं । 

अन्त में, मैं अपनी अल्पज्ञता एवं की भी अल्प जानकारी से लिखे गये उन विचारों प्रति जिनसे कतिपय 
विद्वानों को कष्ट पहुंचा हो, क्षमा चाहता हूं । प्रस्तुत लेख में प्रत्येक दार्शनिक का संक्षिप्त विवेचन लेख के 
अधिक विस्तृत तो जाने के ही भय से है। इस संक्षिप्त विवेचन से में कितना कह पाया हूँ यह तो विद्वानों के परख 
का विषय है । जैसा कि मैं प्रारम्भ में ही लिख चुका है, दर्शन बहु त कठिन विषय है । किसी भी दार्शनिक के 
| | विचरों को 'तद्रूप' समझने का दर्शन तो और भी कठिन है । तपः पूत ब्रह्मज्ञ आचायं शंकर का दर्शन सर्वे 
| गुण सम्पन्न है इसकी समझाना अपने आप में बहुत महत्वपूर्ण है। इन्हीं शब्दों के साथ मैं लेख को समाप्त 
| करता हूँ । 
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शंकराचार्य और समकालीन भारतीय दार्शनिक 


-डा० विभा गौड़ 


वेदान्त दर्शन में ब्रह्म सूत्र एक विशिष्ट स्थान रखता है । इसकी रचना का श्रेय बादरायण को जाता 
है । दार्शनिक दृष्टिकोण से इनके ब्रह्म सूत्र संक्षिप्त लेकिन सारगभित माने जाते हुँ । इतिहास से पता 
चलता है कि बादरायण के ब्रह्मसूत्र सभी उपनिषदों में मतैक्य स्थापित करने का प्रयास हैं । आचार्य शंक रा- 
चाये ने ब्रह्मसूत्र की व्याख्या में एक ऐसा अद्भुत भाष्य लिखा जिसको दर्शन जगत्‌ अद्वैत वेदान्त? के नाम 
से जानता है । कहने का तात्पर्य यह है कि आचार्य शंकर का ब्रह्मसूत्र-- भाष्य भारतीय दर्शन में ही नहीं 
अपितु पाश्चात्य दर्शन में भी विशेष आदर के साथ देखा जाता है । 

; वेदान्त के विकास को प्राचीन उग, मध्य युग तथा अन्तिम प्राचीन युग प्रकार से तीन भागों में ब टा 
जाता हे । ब्रह्मसूत्र को मध्य युग का प्रमुख वेदान्त साहित्य माना जाता है। चूंकि बादरायण 
बहुत ही संक्षिप्त था अत: विभिन्न दार्शनिक इसकी व्याख्या में विभिन्न विचारों को जोडते च 
स्वरूप अद्वतवाद, भेदाभेदवाद, विशिष्टा द्वैतवाद, तवाद, 

अथवा दार्शनिक विचारधाराओं का अविर्भाव हुआ । 


ब्रह्मसूत्र के भाष्यकारों में आचार्य शंकर का स्थान सर्वोपरि 
जगत्‌ अद्वेतवाद के नाम से जानता 


1 कृत ब्रह्मसूत्र 
ले गये । फल- 
दताह्वेतवाद तथा शुद्धाद्वैतवाद आदि सम्प्रदायो 


है। इनके मत को सम्पुर्ण दार्शनिक 


र ७) है । यही कारण है कि अद्वेतवाद ही अद्वेतवेदान्त के नाम से प्रसिद्ध है। 
ह ऐतिहासिक दृष्टिकोण से प्रमाणों के जाधार पर विद्वान्‌ लोग बादरि, आत्रेय, जैमिनी, काश्यप तथा असित 
जी को शंकराचाय के पूर्ववर्ती एवं गोड़पाद को शंकराचार्य का गुरू बताते हैं। गौड़ को आचार्य शंकर का गुरू 
श्र मानना इसलिए भी समीचीन है क्योंकि अद्वेत वेदान्त सम्बन्धी इनके ग्रन्थ में शिष्य शंकर के विचारों का भी 
भर | यत्र-तत्र उल्लेख मिलता है । गौड़पाद ने मांडुक्य कारिका के वैतथ्य एवं अलातशान्ति प्रकरण के अन्तर्गत 


जगत्‌ के मिथ्यात्व का प्रतिपादन स्वप्नसिद्धान्त के आः 
अवस्थाओं के साम्य के प्रतिपादक कथन पर नैयायिक श॑ 


देखी गई वस्तु में मिथ्या हैं', जाग्रद्दृश्यानां भावनी वैतथूयम्‌ प्रतिज्ञा का निगमन बताया है । 
अद्वैत वेदान्त के प्रवतंक आचार्य श 


धार पर किया है अपने गुरू के स्वप्न एवं जाग्रत 


को प्राप्त हुये । आयु में ही उत्तर-प्रदेश को तीर्थस्थली केदारनाथ में 


त वेदान्त के प्रतिपादन में आचार्य शंकर ने जगत्‌ माया, विवर्तवाद, ब्रह्म, ईश्वर, आत्मा 
. गहन मनन किया तथा सरल रूप में ताकिक युक्तियों 
एवं RE 028 पप ® निर्माण +r किया टी है पे 


पो के आधार पर जनमानस के 
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इवप्रतिभाति ।'” यहां यह उल्लेख मात्र करना ही प्रांसगिक होगा कि शंकराचार्य ब्रह्म को अद्वैत मानते हुए 
इसकी व्याख्या सगुण एवं निर्गुण ब्रह्म के रूप में करते हैं। निर्गुण ब्रह्म को जहां नेति-नेतिवाद की सहायता से 
समझाया गया है वहीं सगुण ब्रह्म को माया शक्ति सम्पन्न बताया गया है सगुण ब्रहम में सर्वज्ञत्व, सरवंशक्ति- 
मत्त्व एवं सर्वव्यापकत्व जैसे गुण बताये गये हें । शंकराचार्य के ही शब्दों में~“निरतिशयोपाधि-सम्पन्नः 
श्चेश्वरो विहीनोपाधि सम्पन्नाञ्जीवान्‌ प्रशास्तीति न किचिद्‌. त्रिप्रतिषिध्यते ।” 
शंकराचार्य के अनुसार प्रत्येक जीव का मूल स्वरूप आत्मा है और यह आत्या प्रत्येक जीव में ब्रह्म 
रूप है । जीव स्वभावतः आत्मा ही है । जीव अविद्याजन्य विभिन्न उपाधियों से आवृत्त है अविद्या अथवा 
अज्ञान की निवृत्ति होने पर ही जीव आत्मरूपता को प्राप्त होता है । यह स्थिति 'अहं ब्रह्मास्मि” की है । 
शंकराचार्य के दर्शन में मायावाद के महत्त्व का अत्यधिक गहराई से उल्लेख किया गया है । माया 
को सगुण ब्रह्म (ईश्वर) की शक्ति कहा गया है । ईश्वर की यही शक्ति सृष्टि का कारण है । शंकराचार्य ने 
जगत्‌ और ब्रह्म की द्वैत बुद्धि का हेतु अविद्या को ही बताया है। अविद्या का ही अपार नामधेय माया है । 
इन्होंने आवरण और विक्षेप को माया की दो शक्तियां माना है। आवरण शक्ति से आच्छन्न आत्म की कतृ ता 
भोक्तृता सांसारिक सुख-दुखात्मक भावनायें भी रस्सी में सर्प होने की सम्भावना के समान आरोपित होती 
हैं । विक्षेप शक्ति अज्ञानावृत आत्मा में ही आकाशादि प्रपंच की उद्भावना कराता है । 
जगत विचार करते समय आचायं शंकर ने स्पष्ट घोषणा की- ब्रह्म ही एकमात्र सत्य है तथा सम्पूर्ण 
जगत मिथ्या है । आचार्य के इस कथन को कतिपय लोग गलत प्रकार से समझाते हैं । मैं यहां यह स्पष्ट कर 
देना चाहती हूँ कि आचार्य शंकर ने जगत्‌ की व्यावहारिक दृष्टिकोण से सत्‌ एवं पारमाथिक दृष्टिकोण से 
ही असत्‌ बतलाया है । कुछ आलोचकों का विचार है कि ईश्वर की सृष्टि के रूप में यह जगत्‌ असत्‌ नहीं 
होना चाहिए । इस सम्बन्ध में शंकराचार्य का विचार है कि जगत ब्रह्म का परिणाम न होकर मात्र विवत्ते 
है ज्ञान ही ब्रह्म है पूर्ण ज्ञान की अवस्था में ही ब्रह्म के स्वरूप को जाना जा सकता है । इस स्थिति में सत्य 
जान पड़ने वाला व्यावहारिक जगत्‌ भी असत्‌ या मिथ्या जान पड़ता है । 
जगत के मिथ्यात्व का प्रतिपादग शंकराचार्य ने अध्यास के आधार पर किया है । ब्रह्मसूत्र शांकर 
भाष्य में शंकर ने अध्यास की परिभाषा इस प्रकार दी है--अध्यासो नाम अतस्मिस्तद्‌ बुद्धि: | अर्थात्‌ 
वस्तु में अवस्तु की सत्ता स्वीकार करना पुनः जिस वस्तु में जो वस्तु नहीं है, उस वस्तु में उस अवतंमान 
वस्तु की सत्ता स्वीकार करना अध्यास है। उदाहरण के लिए शूक्ति में रजत्‌ कौ सत्यता का आभास ही 
अध्यास है । शंकर अज्ञान को ही अध्यास का मूल कारण बताते हैं। इस संदर्भ में शंकराचार्य का यह कथन 
कि 'बंध्या स्त्री को मिथ्या पुत्र की जननी नहीं कहा जाता' स्पष्ट एवं तक संगत है । 
अद्वैत ब्रह्म सगुण तथा निर्गुण दो रूपों में क्यूं दिखाई पड़ता है, इसके लिए शंकर ने जिस युक्ति का 
सहारा लिया है उसका आधार है विवत्तंवाद । वेदान्तसार में अतत्त्वतो्यथाप्रथा विवते इत्युदीरितः ॥।”” 
प्रकार से विवत्तं की ही परिभाषा देते हुए वेदान्त परिभाषा में बताया गया है कि उपादान कारण से विषम 
कार्य की सत्ता को विवत्त कहते हैं। इस प्रकार सत्‌ ब्रह्म से मिथ्या जगत्‌ की सत्ता विषम होने के कारण जगत 
ब्रह्म का विवत्तं है। उल्लेखनीय है कि अपने रूप को त्यागकर जब वस्तु अन्य रूप ग्रहण कर लेती है--जैसे द्ध 
अपना रूप त्याग. कर दही का रूप ग्रहण कर लेता है तो दही को दूध का विकार कहा जाता है । अपने रूप 


के परित्याग के बिता दूसरी वस्तु के रूप में आभासित होता विवत्ते कहलाताता हे । दूसरे शब्दों में उपादान से 


1. शांकर भाष्य, छान्दोग्य उपनिषद्‌ 8/1/1 
2. ब्रह्म सूत्र, शांकर भाष्य, 2/3/45 
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विषम कार्ये की सत्ता का नाम है तथा परिणाम उपादान के समान कार्य की सत्ता को कहते हैं । 

शंकराचार्य के अनुसार ब्रह्म ही संसार का परम तत्त्व है । वस्तुओं में जो रूप परिवर्तन (०४४० 
in 1077) हम देखते हैं उसे शंकर भ्रम (11५5००) बताते हुए माया विरचित कहते हैं । माया के आवरण 
और विक्षेप शक्तियोंके द्वारा ही हम ब्रह्म को संसार के रूप में देखते हैं । वस्तुतः संसार तो मिथ्या है। ब्रह्म 
ही एकमात्र सत्य है । व्यावहारिक दृष्टिकोण से ब्रह्म सगुण (ईश्वर) तथा परमाथिक दृष्टि से निर्गुण है । 

विशुद्ध भारतीय दृष्टिकोण को परिपक्व दर्शन के रूप में प्रस्तुत करने का श्रेय सभी भारतीय आध्या- 
त्मिक दार्शनिकों को है लेकिन प्रस्तुत निबन्ध तथा अपनी सीमाओं में रहते हुए मैं मात्र सही अर्थ में सम- 
कालीन भारतीय दार्शनिक कहे जाने वाले श्री रामक्ृष्णदेव, स्वामी विवेका नन्द, महात्मागांधी, रवीन्द्रनाथ 
ठाकुर, इकबाल, राधाकृष्णन्‌ एवं श्री अरविन्द के विचारों का ही उल्लेख कर रही हूं। ऐसा करने में मुझे 
दो बातों ने प्रेरित किया--(1) पाश्चात्य दर्शन के प्रति भारतीय दर्शनों की प्रतिक्रिया । (1) प्राचीन भार- 
तीय दर्शन के प्रति आधुनिक भारतीय दर्शन की प्रक्रिया । 

मेरा यह निश्चित मत है कि आधुनिक भारतीय दर्शन विशुद्धवाद है । हां, इस का अर्थ कदापि नहीं 
कि मैं अनुभव को बुद्धि से किसी भी प्रकार कम आंकती हूं । 

अपने गूढ़ अनुभव एवं दार्शनिक विभूतियों से प्रभावित जब मैं उपरोक्त दार्शनिकों पर ध्यान 
केन्द्रित करती हूँ तो स्वयं ही मेरा ध्यान आठवीं सदी में उदित सूर्य की ओर चला जाता है जो विश्व के 
आकाश से नित्य चमकता हुआ जन-जन तक अपनी दार्शनिक सूझ-बूझ की किरणों से सम्पूर्ण जगत को 
प्रकाशित करता रहेगा । कहने का तात्पर्यं यह है कि इस निबन्ध की सीमा में आने वाले दर्शनिक जिनका 
मैं उल्लेख करने जा रही हूं वे किसी न किसी प्रकार से जगत्‌ गुरु शंकराचार्य से प्रभावित हुए हैं । ये 
दार्शनिक प्राचीन भारतीय दर्शन के प्रति तटस्थता और ऐतिहासिक दृष्टिकोण को रखते हैं साथ ही साथ 
यह भी सत्य है कि इन विद्वानों का दृष्टिकोण कुछ अन्तर लिए हुए नवीन विचारों को भी प्रस्तुत करता 
है । लेकिन इनके विचारों में शंकर प्रतिपादित ब्रह्म, आत्मा, जीव, जगत, माया नामक प्रत्यय स्पष्ट 
देदीप्यमान हैं । 

श्री रामकृष्णदेव का जन्म Re फरवरी सन, 1836 ई० में हुआ था निधेन ब्राह्मण परिवार में 
पोषित श्री देव ने अपनी जीवि के लिये कलकत्ते के समीप “काली मन्दिर” में पुजारी का कार्य 
किया । कहा जाता है कि श्री देव को अपने पूजनम का पूर्ण स्मरण था । इनका विचार था कि “परम 
तत्त्व अनुभवगम्य है । तक-वितक से तत्त्व प्राप्ति’ असम्भव है । किसी भी बात की सत्यता उसकी प्रत्यक्ष 
उपब्धि पर निर्भर करती है । 

है लत हक 
डु 3. Ei म क मा हि थे के व्यवहार को बह प्रतयक्ष सत्‌ समझते 
। उन्हाने बताया कि 'परमार्थ-तत्त्व” एक है लेकिन 


भिन्न रूपों वाला प्रतीत होता है । भ्रह्म' को आपने 'अपौरूषेय ए र ग 
किये नरपेक्ष 

न किये जा सकने वाले '्रह्म” को श्रीदेव निर्गुण, अगतिशील एव निरपेक्ष तत्त्व कहा है । वाणी से वर्णन 

पाप-पुण्य से सदा अप्रभावित 'ब्रह्म' को 
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दिखाई देता है । श्रीदेव के अनुसार शक्ति सहित ब्रह्म सगुण ब्रह्म है और शक्ति रहित ब्रह्म (निष्क्रिय ब्रह्म) 
को निर्गुण ब्रह्म कहा जाता है । निराकार और साकार का सम्बन्ध जल और बर्फ के सम्बन्ध के समान है। 

श्रीदेव ने माया को ईश्वरीय शक्ति” कहा है ! पुनः अपने विभिन्न व्याख्यानो में आप माया की तीन 
शक्तियों का उल्लेख करते हैं । माया को इन्होंने ईश्वर को ब्रह्माण्डीय शक्ति माना है ! ब्रह्म ओर माया में 
तदातम्य सम्बन्ध हैं जैसे अग्नि को ज्वलनशक्ति से भिन्न नहीं किया जा सकता क्योंकि दोनों में तादातम्य 
सम्बन्ध है । श्रीदेव ने अविद्या को माया का दूसरा रूप माना है ! माया विषय वासना के द्वारा जीव में 
भ्रान्ति उत्पन्न करके आत्मा के वास्तविक स्वरूप को ढक लेती है जैसे पानी के ऊपर जमी हुई काई पानी के 
वास्तविक स्वरूप को ढक लेती है । तीसरा रूप उन्होंने अविद्या माया और विद्या माया है जो ईश्वर में 
निवास करती है । विद्या माया के द्वारा ही ब्रह्म को जाना जा सकता है जिसके विभिन्न रूप ज्ञान, भक्ति, 
वैराग्य एवं अनुकम्पा है ! परन्तु अविद्या माया जीव को 'ब्रह्म' से दूर कर देती है । श्री देव के विचारों से 
ऐसा प्रतीत होता है कि वह शंकर वेदान्त पूर्ण रूप से प्रभावित थे ! 

स्वामी विवेकानन्दजी के बचपन का नाम तरेन्द्रनाथ था । आपका जन्म 12 जनवरी सन्‌ 1863 में 
कलकत्ता के दत्त परिवार में हुआ था । ब्रह्म समाज द्वारा बहुदेवतावाद एवं मूर्तिपूजा के खण्डन से आप बहुत 
प्रभावित हुए यही कारण है कि वह जातिवाद एवं अवतारवाद के विरोधी हो गये । लेकिन ब्रह्म समाज भी 
आपको पूर्ण सन्तुष्टि प्रदान न कर सका क्यकि ब्रह्म साक्षात्कार को आपने अपना ध्येय बना लिया था । 
इस अभीष्ट के लिए आपने बंगाल के महात्मा श्री रामकृष्ण देव को भी अपना गुरू स्वीकार कर लिया तथा 
उनके अद्वैतवाद को अपनाया । मुझे यह लिखते हुए भी कोई संकोच नहीं होता कि स्वामी विवेकानन्द पर 
आचार्यं शंकर के अद्वैत वेदान्त का अमिट प्रभाव पड़ा । 

विवेकानन्द विशुद्ध अद्वैत वेदान्ती थे । उन्होंने वेदान्त के इस महत्वपूर्ण तथ्य को स्वीकार किया कि 
ब्रह्म या आत्मा ही एकमात्र परम तत्त्व है । नाना ख्पात्मक जगत्‌ मिथ्या है जिसे माया या स्वप्न के समान 
बताया गया है । जीव और ब्रह्म में किसी भी प्रकार से कोई अन्तर नहीं है । जब जीव को ब्रह्म ज्ञान या 
ब्रह्म साक्षात्कार हो जाता है तब जीव और जगत्‌ की निस्सारता उसी प्रकार प्रतीत होने लगती है जिस 
प्रकार रस्सी का ज्ञान होने पर साँप का निराकरण स्वयं हो जाता है । मोक्ष प्राप्ति का एकमात्र साधन ज्ञान 
है । कर्म तो हमें सांसारिकता की ओर ले जाता है । स्वामी विवेकानन्द ने वेदान्त के इन सभी सिद्धांतों कास 
सहर्षं स्वीकार किया । ये हो सकता है कि इन्होंने व्याख्या करते हुए कहीं-कहीं पर वेदान्त के सिद्धांतों से 
अन्तर कर दिया हो । परन्तु यह सत्य है कि इनके विचारों में शंकराचार्य का पूण प्रभाव था । 

मैं निष्कर्ष रूप में कह सकती हूं कि स्वामी विवेकानन्द सत्ता के सातत्य में विश्वास करते थे । 
इनकी मान्यता थी कि ब्रह्म ही एकमात्र सत्य है और जगत्‌ ब्रह्म को अभिन्तक्ति है । वेदान्त का मूल मन्त 
“बहुत्व में एकत्व' है । तत्व केबल एक है । जीवन मात्र स्पंदन है । ब्रह्म नित्य, असीम एवं अनन्त सत्ता है, 
अतः उसे बाह्य जगत्‌ में नहीं खोजा जा सकता । ब्रह्म आत्म रूप हैँ । 


महात्मा गाँधी 
पारिभाषिक अर्थ में गांधीजी को दार्शनिक नहीं, अपितु एक साधक या योगी कहना मुझे तक-संगत प्रतीत 
होता है । उनका 'परम-शुभ' 'सत्य' है । इस परम-शुभ की खोज में 'अहिसा' जैसे मूल्यों का प्रयोग ही गांधी 
जी को साधारण मनुष्य से असाधारण मनुष्य बनाता है। 9 
आचार्यं शंकर ने बड़े ही गहन एवं महत्वपूर्ण तरीके से आत्मा एवं परमात्मा के बारे में बताते हुए 
यह्‌ प्रतिपादित किया है कि आत्मा ही परमात्मा है । ठीक इसी प्रकार गांधीजी ने अपनी. आत्मकथा के अन्त 
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में स्पष्ट किया है--“अद्वैती स्थिति की प्राप्ति आत्मशुद्धि के बिना सम्भव नहीं है। बिना आत्मशुद्धि के 
अहिसाका अभ्यास एक स्वप्न है । पूण शुद्धताके लिए मनसा, वाचा एवं कर्मणा राग रहित होना पड़ता है ।” 

गांधीजी के उपरोक्त विचारों से स्पष्ट है कि शंकराचाय द्वारा प्रतिपादित आत्मतत्व ही एकमात्र पूर्ण 
एवं नित्य तत्व है । इसमें कोई सन्देह नहीं कि गांधीजी के विचारों में जगत्‌ गुरू शंकराचार्य के विचारों की 
अभिव्यक्ति स्पष्ट परिलक्षित होती है । मनु स्मृति के अध्ययन के क्वाथ-साथ अन्य कतिपय धार्मिक ग्रन्थों का 
अध्ययन भी गाँधीजी ने किया । परन्तु ध्यानपूर्वक विचार करने से पता चलता है कि उन पर इन धार्मिक 
ग्रंथों का प्रभाव लगभग नहीं के बराबर ही पड़ा । उनका सत्य तो शंकराचार्यके अद्वेत ब्रह्म की ही तरह है। 

संक्षेप में कहा जा सकता है कि गाँधी के सर्वोदय का समाज दर्शन साध्य रूप से ईश्वर आस्था की 
भावना पर ही आधारित है । गांधीजी का सत्य ही एकमात्र सत्य है तथा इसी का साक्षात्कार जीवन का परम 
शुभ है । अपनी आत्मकथा में उन्होंने स्वयं लिखा है --“अपने विकास में मुझे ईश्वर का--परम सत्य का 
धूमिल आभास भी हुआ है। मेरे विचार से इस संसार में सबकुछ असत्य एवं अनिश्‍चित तथा क्षणिक है । 
लेकिन इन सब में परम सत्य, सत्य के रूप में छिपा हुआ है। मानवीय भाषा ईश्वर को व्यक्त करने में 
असमर्थ है ।' 'यतो वाचो निवतंन्ते अप्राप्य मनसा सह' जैसे उपनिषदिक्‌ कथनों का गाँधीजी पर स्पष्ट प्रभाव 
लगता है । यही कारण है कि वह भी ईश्वर को अनिवचंतीय कहते हैं । 


रवीन्द्रनाथ ठाकुर 


भारतीय समन्वयवादिता का उत्कृष्ट प्रतिनिधित्व रवीन्द्रनाथ ठाकुर के द्वारा किया गया है। इस अर्थ में 
अगर उन्हें भारतीय आत्मा का सजग प्रहरी कहा जाय तो कोई अतिशयोवित नहीं होगी । जान में व 

कहते हैं कि हमारे उपनिषदों में मानवीय जीवन का परम लक्ष्य प्रशान्तत्व एवं आत्मेकत्व बताया गया र 
RE र है कि ऐसे लोग मनुष्य एवं प्रकृति में पुर्ण सामंजस्य में रहते हैं । इसीलिए वे निमिध्न 
ईश्वर के सम्पर्क में रहते हैं । दर्शन की विभिन्न समस्याओं का चाहे सात्त्विक हों रा नैतिक हों प ग वि 


वे तोअन्धकार में रहते ही हैं किन्तु वे जो 
ज्यादा अन्धकार में डूबे हुए हैं । 


इस प्रकार शंकर के समान ही रवीन्द्र भी ईश्वर जीव एव (साधना पु० 7) 

ह हु मे टू व एवं गं भें 
bs FR ही सत्ता का आभास पाते हैं इस त pi स चि 32208 कर 
जिसमें जीव त्र अ ठाकुर का “सेवेखलुमिदंब्रह्म” सर्वात्मवादी दृष्टिकोण २ वला: प 
[ मे भद तो है पर विरोध नहीं है । जींव एवं जगत में वि [ स्पष्ट हो जाता है 
पुष्प के विरोध के समान है। जगत्‌ में विरोध कली एवं सुविकसित 


रवीन्द्रनाथ ग्रन्थो में 
थ ठाकुर ने अपने दार्शनिक ग्रन्थों में ब्रह्म ईश्वर व परमपुरुष शब्द का प्रयोग वि 
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इनका ये जीवन देवता ईश्वर का ही पर्यायवाची शब्द है समस्त जीवों में ईश्वर अर्थात्‌ जीवन देवता को 
देखकर रवीन्द्र का मन विभोर हो जाता है । रवीन्द्र के प्रकृतिदर्शन में औपनिषदिक सर्वात्मवाद की स्पष्ट 
झलक दिखायी देती है । शंकर ने भी समस्त जीवों में ब्रह्म के स्वरूप को माना है इसीलिये उन्होंने जीव को 
ब्रह्म ही मानकर ब्रह्म जीव एव न, अपरः कहा है। यह तब ही ज्ञात होता है जब अविधा व अज्ञान का 
अन्धकार दूर हो जाता है । रवीन्द्र के अनुसार हमारी सत्ता निर्थक हे यदि हम यह आशा भी छोड़ दें कि 
हम पूर्णता की प्राप्ति कर सकते हैं । जैसे ही हमारी आत्मा ब्रह्म से साक्षात्कार कर लेती है, उसकी हर क्रिया 
को परम उद्देश्य की प्राप्ति हो जाती है । “यतो वाचो निर्वतन्ते अप्राप्य मनसा सह आनन्दं ब्रह्म णो विद्वान 
न विभेति कुतश्चन’ (साधना पृ० 159 ) --मनसहित वाणी ब्रह्म के स्वरूप को नहीं जान पाती है परन्तु 
जो विद्वतूजन ब्रह्म के उस आनन्द की प्राप्ति कर लेता है, वह अभय हो जाता है । पूर्णता में किसी स्तर को 
आवश्यकता नहीं है ब्रह्म में अधिकाधिक होने का कोई प्रश्‍न ही नहीं उठता है ।.वह 'एकमेवा द्वितीयम्‌ है । 
ऐसा ब्रह्म हमारी उपासना एवं ध्यान के दैनिक पाठो में सत्तात्मक भेदों की सारी बाधाओं से रहित अद्वैत 
परम तत्व, जो कि अनन्त है, उसको साक्षात्कार करने का लक्षण है । (साधना पृ० 59)। रविन्द्रनाथ ने 
अनन्त का लक्षण इस प्रकार दिया हैं “अनन्त का गुण परिमाण का विस्तार नहीं है, वह इसके अद्वेत में है, 
जो एकता का रहस्य है ।” (क्रिएटिव युनिटी पृ० 4) इस प्रकार हम कह सकते हैं कि कुछ विशेष स्थलों को 
छोड़कर रवीन्द्र शंकर के अद्वत सिद्धान्त से पूर्णरूपेण प्रभावित रहे हैं । 

इकबाल का जन्म 22 फरवरी 1873 को स्यालकोट में हुआ था । इनके पुवेज कशमीरी ब्राह्मण थे 
इकबाल के विचारों में हमें जमन साहित्य एवं दर्शन की स्पष्ट झलक दिखायी देती है, विशेष रूप से नीत्शे 
की । 

इकबाल ते सर्वेश्वरवाद का खण्डन करते हुए आत्मा के स्वरूप को स्पष्ट किया है । शंकर के समान 
ही इकबाल भी अनुभूति को अपने दर्शन का प्रस्थान बिन्दु मानते है । ईश्वर के अस्तित्व को आत्मानुभूति के 
द्वारा ही समझा जा सकता है । इकबाल की तत्त्वमीमांसा का आधार भी यही आत्मानुभूति है । 

शंकर के समान ही इकबाल ने ब्रह्म अर्थात्‌ ईश्वर को सम्पूर्ण सत्ता” माना है जो आध्यात्मिक हे 

दूसरे शब्दों में वह आत्मा एवं व्यक्ति है, शंकर भी आत्मा और ब्रह्म को एक ही मानते हैं अस आत्मा ब्रह्म: 
इसी तरह इकबाल ईश्वर को मानवीय आत्मा की तरह ईश्वर को अनुभवों की इकाई मानता हे । अतः उसे 
आत्मा ही कहा जा सकता है । बास्तव में देखा जाए तो ईश्वर पूणे अथवा परम आत्मा है । सब बस्तुएं 
ईश्वर में ही हैं । उसके बाहर किसी वस्तु का अस्तित्व नहीं है * 

ईश्वरः की अत्य बुद्धि ग्राह्य विशेषताए इकबाल के अनुसार सृजनशीलता, सर्वज्ञता, सवंशक्तिमत्ता 
एवं शाश्वता है, साधारण आत्मा के लिए प्रकृति निश्चय ही अन्य तत्व' है परन्तु ईश्वर के लिए अन्य नहीं 
है । इसका कारण है कि प्रकृति ईश्वर की सतत क्रियाशीलता की स्पष्ट अभिव्यक्ति है । यह ऐसी क्रिया या 
प्रवाह है जिसके क्रम में कोई व्यवधान या बाधा नहीं है । अबाधित है, क्रम व्यवधान एवं पृथकता के केबल 
मनुष्यकी बुद्धिको ही आभास होते हैं । ईश्वरकी क्रिया दैशिक काल में न होकर केवल शुद्धकाल में होती है । 

डॉ० राधाकृष्णन का जन्म भारत में 1888 में हुआ॥ 1952 से 1962 तक वे भारत के उप- 
राष्ट्रपति और 1962 में राष्ट्रपति बने । डॉ० राधाकृष्णन का धर्मे एवं दर्शन के प्रति भावात्मक दृष्टिकोण 
रहा । आपने बहुत सी पुस्तके लिखी जिसमें द फिलांसफी आफ रवीस्रनाथ टैगोर, द हिन्दू व्यू आफ लाइफ 


एन आइडियालिस्ट व्यू आफ लाइफ, ईस्ट एण्ड. वेस्ट इन रिलीजन आदि में आपके दार्शनिक विचारों की | 


स्पष्ट झलक दिखायी देती है । 


राधाकृष्णन के विचार में जिसे तत्वमीमांसीय दृष्टि से आध्यात्मिक सत्‌ कहा जाता है वही धामिक 
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चेतना की दृष्टि से 'ईश्वर' कहलाता है । इन्होंने ईश्वर के सविशेष एवं निविशेष दो प्रकार के स्वरूप माने 
हैं साथ-ही-साथ इनका मत है कि ईश्वर के अस्तित्व को प्रमाणों के माध्यम से सिद्ध नहीं किया जा सकता । 
अनुमिति के आधार पर उसके अस्तित्व का जब ज्ञान हो जाता है तथा प्रमाणों के माध्यम से हम उसके 
अस्तित्व को सरलता से प्रमाणित कर सकते हैं । 

शांकर वेदांत ईश्वर की सविशेष स्वरूप की प्रज्ञा स्तर पर सापेक्षता को स्वीकार करता हे । 
व्यावहारिक दृष्टि से हमारी चेतना विश्व के वैविध्य को यथार्थ रूप में स्वीकार करती है परन्तु जैसे ही हम 
व्यावहारिक दृष्टिकोण को छोड़कर पारमाथिक दृष्टिकोण को अपना लेते है । तब हमें विश्व का स्ववर्ती रूप 
एक भ्रममात्र लगता है और ब्रह्म की एकमात्र सत्यता का बोध होने लगता है । शंकर ने भी ब्रह्म सत्यं जगत 
मिथ्या' कहकर इस बात की पुष्टि की है। परन्तु यहाँ पर यह उल्लेखनीय है कि न तो शंकर ने जगत्‌ को 
पूर्णहपेण मिथ्या बताया है और न ईश्वर को आभास । यही मत राधाकृष्णन के विचारों में हमें दिखायी देता 
है । एक की सत्ता व्यावहारिक दृष्टिकोण से सत्‌ है तो दूसरे की सत्ता पारमाथिक दृष्टिकोण से सत्‌ हे । 
राधाकृष्णन ने वेदान्त में शंकराचार्य के दर्शन को प्रस्तुत करते हुए इस बात को स्वीकार किया है । परन्तु वह 
कहते हैं कि अद्वैत मत विश्व और ब्रह्म के अद्वैत का समर्थक है । वास्तविक रूप से देखा जाय तो 'कारणता' 
के वैज्ञानिक नियम में तथा 'अनन्यत्व' के दार्शनिक प्रत्यय में अन्तर स्पष्ट है यह विचार शंकराचार्य ने भी 
स्वीकार किया है ।' राधाकृष्णन स्वयं इस अन्तर को स्वीकार करते हैं कि शांकर वेदान्त का मत उनके 
वेदांत मत से भिन्न है। 

'आइडियलिस्ट व्यू आफ लाइफ' में डा0 राधाकृष्णन के अनुसार अन्त: प्रज्ञात्मक अनुभूति का अर्थ है 
परम सत्‌ से तादात्मय की अनुभूति । उन्होंने ईश्वर के निविशेष रूप की चर्चा करते हुए 'माया' एवं 'अनि- 
बंचनीय' शब्दों का प्रयोग किया है ठीक इसी प्रकार से ब्रह्म की सत्ता को स्थापित करते हुए और जगत्‌ की 
निस्सारता को व्यक्त करते हुए शंकराचार्य ने 'माया” एवं 'अनिवर्चनीय' शब्दों का प्रयोग किया है। हम 
व्यावहारिक स्तर पर इस भौतिक जगत्‌ को सत्य मानने लगते हैं जिसका कारण अज्ञान है। ठीक उसी प्रकार 
से जसे अन्धकार में हम रस्सी को साँप समझने लगते हैं । 


श्री अरविन्द 


र 5 अगस्त 1872 ईस्वी में जन्मे श्री अरविन्द स्वदेशी आन्दोलन के सक्रिय क्रान्तिकारी के रूप में सन 1908 
में कारागार की सलाखो में अंग्रेजी सरकार के द्वारा कैद कर लिये गये। यही कारागार इनके आध्यात्मिक 

जीवन का प्रारम्भिक विन्दु है । स्वतन्त्रता संग्राम में गांधीजी के आदशों का अनुकरण करते हुए श्री अरविन्द 
पाण्डिचेरी चले गये । पाण्डिचेरी में इन्होंने अपने आध्यात्मिक जीवन को गति दी तथा उच i 
का गहन अध्ययन किया । कतिपय काव्यो एवं महाकाव्यो की स्थापना करते हुए सन्‌ 1 न गाता 
सिद्धि प्राप्त हुई तथा सन्‌ 1950 में आप महासमाधि को प्राप्त हुए । Dee i ० के 
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समकालीन भारतीय दार्शनिकों में श्री अरविन्द अग्रगण्य हैं । विशुद्ध दार्शनिक दृष्टि से श्री अरविन्द 
मूलतः वेदांत दर्शन के समर्थक हैँ लेकिन शांकर वेदांत का वह पूर्णरूपेण समर्थन नहीं करते । “माया' के सन्दर्भ 
में आपका मत है कि यह सर्वव्यापी ज्ञान की माया तथा अज्ञान की माया नाम से दो प्रकार की है 
(Cosmic Maya of knowledge & cosmic Maya of Ignorance) । श्री अरविन्द सत्य शब्द को 
अतित्राज्ञ अर्थ में प्रयुक्त करते हुए कहते हैं कि इस स्तर पर तार्किक “संगति? या “प्रामाणिकता” से सम्बन्धित 
प्रश्‍तों का कोई महत्त्व नहीं होता । विवतंवाद एवं शून्यवाद की तुलना करते हुए वह कहते हैं कि विवतंबाद 
शून्यवाद की अपेक्षा अधिक सन्तोषपूणं है क्योंकि इसमें जगत की व्यावहारिकता सत्ता को स्वीकार किया 
गया है । 

श्री अरविन्द के अनुसार परम सत्‌ में एक ऐसी शक्ति विद्यमान है जो नानात्त्व के आविर्भाव का स्रोत 
है । यह शक्ति जिस विश्व का सृजन करती है वह न मिथ्या हे और न असत्‌ । परम सत्‌ की परिपूर्णता पर 
विशेष बल देते हुए उन्होंने कहा कि जीवन के स्थिर और गतिशील दोनों ही पक्षों का समुचित आधार परम 
सत ही है । अर्थात्‌ जीवन के स्थिर और गतिशील दोनों ही पक्ष वस्तुतः दो न होकर सत के एकत्व में पूर्णतः 
समन्वित है । 

श्री अरविन्द यह स्वीकार करते हैं कि बोध के अन्तिम आयाम में व्यावहारिक सत अपनी परिपूर्णंता 
प्राप्त करता है । ऐसा प्रतीत होता है कि विवतंवाद से अरविन्द का विरोध वास्तविक न होकर केवल इस 
उद्देश्य से प्रो रित है कि बिवर्तवाद के विरोध में बह्म परिणामवाद को अधिक स्पष्ट किया जाय। यहाँ यह 
जानना अत्यन्त महत्वपूर्ण है कि विवर्तवाद न तो विश्व की उत्पत्ति की चर्चा करता है और न ही परम सत्‌ 
में एक असत्‌ विश्व को सम्भव बनानेवाली सुजनशक्ति को ही स्वीकार करता है । वि वतंवाद तो स्पष्ट रूप 
यह घोषणा करता है कि ब्रह्म तथा जगत्‌ के बीच भावात्मक अथवा अभावात्मक दोनों ही प्रकार के सम्बन्धों 
सम्बन्धों की कल्पना भ्रामक है । अतः विवर्तवाद को यह कहकर आलोचना करना कि इसमें विश्व का सम्पूर्ण 
निषेध किया गया है अत्यन्त भ्रामक है । इस प्रकार श्री अरविन्द यह कहकर शंकराचार्य से अपना भेद रखते 
हैं कि यह जगत्‌ ब्रह्म का विवतंमात्र न होकर ब्रह्म की मुक्त सृजनात्मक अभिव्यक्ति है । ब्रह्म के प्राखूपों की 
चर्चा करते हुए श्री अरविन्द ने स्पष्ट कहां है—“‘You can become Fara bramhn, you cannot 


14 
know “Para 4181. 


Lp स्स्स 
|. अरविन्द बर्थ सेटेनरी लाइब्ररौ--पॉडिचेरी, वाल्यूम 17 _ 


सौंदर्य लहरी में प्रतिपादित शक्ति स्वरूप 


डा० प्रेमलता पालीवालं 


आदौ गजाननं नत्वा नत्वा जगद्गुरुं शिवम्‌ । 
आचार्य शंकरं नत्वा भजे त्रिपुरसुन्दरीम्‌ ॥ 
भतभावन भगवान शंकर के अवतार आदिगुरु शंकराचाय द्वारा विरचित सौन्दर्यं लहरी एक ऐसा 
अलोकिक ग्रन्थ है जो अशेष ब्रह्माण्ड की अधिष्ठात्री देवी 


व निगु'ण ब्रह्म की सत्‌ 
का ही प्रतिपादन किया 
केनोपनिषद की अतिशोभनी हैमवती उमा 


ए णी निराकारी ब्राह्मी शक्ति से संयुक्त क रपूज्य 
"ण उपासना में ही किया है जो अद्वेतवाद 
उपासनात्मक दृष्टि से व्यक्तित्व भावनासृष्टि का निर्वचन 


कोटिक साधको, सिद्धों, सन्तों व दार्शनिकों का निजी अनुभव है कि अन्तिम चरण में सगुण उपासना की 


'परिसमाप्ति निगुण उपासना में ही होती है । इस अनुभुति परक भाव को भगवान कृष्ण स्वयं समर्थन कर 
` श्रीमद्भगवद्‌ गीता में उद्घोषित करते हैं-- 


अव्यवतं व्यक्तिमापन्नं मन्यते मामबुद्धयः । 

परं भावमजानन्तो ममाव्ययमनुत्तमम्‌ ॥ 

(गीता 7, 24) 

 बुद्धिहीन मनुष्य मुझ अव्यक्त को व्यक्तिमापन्न मानते हैं क्योंकि वे मेरे उत्तम अव्यय परं 


होना स्वभाविक है किन्तु सभी उच्च- 


"त आचार्य शकर ने परब्रह्मात्मा पराम्बा 
ध्य कस धा वदनि न्ति’ अथवा ' एकमेव द्वि तीयो 
सति म हब हि 
लहरियों में निमञ्जन करने ! 


| के अनुबन्ध चतुष्टय टय म 
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विषयो विषयश्चैव सम्बन्धश्च प्रयोजनम्‌ । 
विनानुबन्धं ग्रन्थादौ मंगलं नैव सश्यते ॥ 
प्रत्येक ग्रन्थ के चार अंग होते हैं--विषय, प्रयोजन, सम्बन्ध व अधिकारी । सौन्दर्य लहरी का 
विषय पराम्बा का अनुपम, अलौकिक, अप्रतिम सौन्दर्य है जिसका प्रयोजन स्पष्टतः तत्त्वज्ञान की अपरोक्षानु- 
भूति ही है । इसमें सौन्दर्यं के पिपासुओं अथवा जिज्ञासुओं के लिए बोध्य व बोधक भाव का सम्बन्ध स्पष्ट 
किया गया है । इसमें अधिकारी है वह जन्म-मरण रूपी अग्नि से संतप्त व आतुर प्राणी जो परब्रह्म स्वरूपिणी 
त्रिपुर सुन्दरी के रूपशैत्य-उमियों में निमग्न होने के लिए ऐसे उन्मत्त हो जसे. कोई दीप्त शिरा अगम जल- 
राशि की ओर भाग रहा हो अपना सर्वाङ्ग डुबो देने के.लिए। 
श्रुति कहती हैं--यो वै भूमा तत्‌ सुखम- नाल्पे सुखमस्ति---भूमा अर्थात्‌ ब्रह्म में ही सुख है, 
अल्प में सुख नहीं । भक्ति विषयक मूर्धन्य पुराण श्रीमद्भागवत एवं पूर्व पुराणों से लेकर आचारं शंकर तक 
भक्तिधारा में प्रवाहित सभी सन्तों व भक्तिमागियों ने इस “भूमा” तत्त्व को भगवान्‌' शब्द से निवंचन किया 
है जिसमें श्री, ऐश्वर्य, वैराग्य, ध्म, मोक्ष व यशगानादि छः लक्षण घटित किये हैं--इस प्रकार सभी सन्तों 
व भक्तों ने भगवान या भगवती को अपना उपास्य मानकर सगुण उपासना में ही सौन्दपं की अनुभूति 
की है । 
श्री शंकराचार्य ने अपनी तात्त्विक दृष्टि से सौन्दये की मूल चेतना में झांककर अनुभव किया कि 
सौन्दर्यं एक ऐसा अद्भुत तत्त्व है जो प्रबुद्ध अबुद्ध सभी को आकृष्ट करता है -उन्होंने तात्कालिक परिस्थि- 
तियों पर दृष्टिपात कर अनुभव किया कि काल के प्रभाववश जन-जन सगुण-सौन्दयं के प्रति आकृष्ट हे 
कलाकारों, मूर्तिनिर्माताओं की चेतना दिव्य सौन्दर्यं को कलाकृतियों में भरने के लिए आतुर है- तभी तो 
भगवान्‌ बुद्ध के तपःपूत क्षीणकाय रूप को त्यागकर कलाकारों ने ऐसी बुद्ध मूतियों निमित की जो आज 
ंग्रहालयों का श्र गार बन गई हें । यहां तक कि जैन तीर्थकरों, शाक्तों, वाममागियो व चार्वाक के अनुयायी 
कलाकारों ने भी सौन्दर्य के प्रति अवनत होकर दिव्य रूपमाधुरी को ही प्रतिबिम्बित किया है । 
ब्रह्मज्ञानी भगवन्‌ शंकराचार्य ने इस सत्य को हृदयंगम कर विचार किया कि क्या निगुण में भी 
सौन्दर्यं की स्थापना की जा सकती है? जिस 'तत्त्व' के विषय में श्रुति 'नेति नेति' उद्घोषित कर मौन हो 
जाती है, उस तत्त्व को क्या किसी सोन्दयेबोध के माध्यम से मुखरित किया जा सकता है? 
आचार्य चरण की महती अभीप्सा तीब्र अनुभव में परिणत हुई और लोक कल्याण हेतु आपने ब्रह्म 
तत्त्व की अद्वैतानुभूति के उपरान्त आद्याशक्यि त्रिपुर सुन्दरी के सर्वाङ्गीण सौन्दये को अनुभव करने को तीव्र 
जिज्ञासा प्रकट की ऐसा प्रतीत होता है जैसे श्री ब्यासदेव समस्त पुराण लिखने के उपरान्त श्रीमदभागवत 
भव्तिपरक रचना के बाद ही परितुष्ट हुए, बैसे ही भगवान्‌ शंकर 'अथातो ब्रह्म जिज्ञासा के उपरान्त 
“अथातो सौन्दर्य जिज्ञासा? ने ही आत्मरत हुए । इस प्रकार जैसे श्री व्यास भगवान्‌ ने लौकिक प्रेम को अलौ- 
किक प्रेम में परिपुष्ट किया, वैसे ही आचाये शंकर ने लौकिक सौन्दर्यं को अलौकिक सोन्दय में प्रतिडिम्बित 
किया । क्यों न हो ? शतदल कमल कितना सुन्दर है--संगुण है- स्वरूपवान है-- तभी तो भ्रमर भी उस 
पर मंडराता है और साथ ही जन-जन के नयन चषक उसके मधु को अपने में भरने के लिए लालायित रहते 
है--विचारणीय विषय हैं कि इस शतदल का सौन्दर्य सृष्टा का सौन्दर्य हैँ-यदि कमल इतना सुन्दर हैतो 
इसका सुष्टा कितना सुन्दर होगा ? यदि कमल में इतनी स्निग्धता, पवित्रता, सौम्यता है, तो इसके सृष्टा से _ 
गुणों के अतिरिक्त अन्य कितने गुण होंगे ? | 
आचार्य चरण शंकर ने इस अपूर्वं भागवती सौन्दर्यं का अनुभव किया और अपनी लालित लेखनी 
सौन्दर्य लहरी का विरचन कर भारतीय संस्कृति को महिमान्वित किया । FF त ती. + 
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निविवादरूपेण सौन्दर्य की उपासना तभी होती है जब वह सत्य हो और शिव भी हो । अलीक 
सौन्दर्योपासना एक प्रपंच है और अशिव की उपासना सभी सुधिजनों को अग्राह्य है। इस शक्त शिव मे 
'इकार' का ही तो सौन्दर्य है जिससे युक्त होकर ही तो वह शिव है, श्रेयस्कर है । इस शक्ति इकार के 
सौन्दर्य को यदि शिव से पुथक कर दें तो शिव भी शव मात्र रह जायगा जो अशक्त सिद्ध होगा । ऐसे ईश में 
स्पन्दन भी असम्भव है । और यदि “शक्त' में 'इकार' युक्त कर दें तो वह शक्ति बन जावेगा- और तब 
शक्ति से शक्तियुक्त अर्थात्‌ शक्तिमान होकर 'दिव्य' की क्रीड़ा स्फुरित हो जाएगी - इस 'दिव्य-क्रीड़ा हेतु 
ही हम सूक्ष्म शक्ति का आह्वान करते हैं जो अलक्षित अव्यक्त होकर भौ अशेष ब्रह्माण्ड का अभ्युदय, पोषण 
व बिलय करती हैं और उसी प्रकार एक बिन्दु में समाहित रहती हैं जैसे वटवृक्ष एक बीज में प्रतिपादित है-- 
सा जयति शक्तिराद्या निजसुखमयनित्यनिरूपमाकारा, 
भाविचराचर बीजं शिवरूपविमर्श निर्मलादर्श: । 
अर्थात जो अपने ही सुख में आसीन हैं? अनन्त हैं, चराचर जगत्‌ का बीजरूप हैं, शुद्ध आदणे हैं 
जिसमें शिव (अहंकार) अपना स्वरूप देखते हैं, उनकी सदा जय हो--वे परब्रह्म हैं -सत्‌ हैं । वे ही प्राणा- 
रूपेण हमारी श्वास प्रश्‍वास में बसी हुई हैं । 
जाने अनजाने हम अपने श्वास प्रश्‍वास में नित्य शक्ति संयुक्त शिव का 'अजपा' नाम गायत्री द्वारा 
नैसगिक जप करते रहते रहते हें । एक स्वस्थ मानव 216000 अजपा श्वास प्रश्वास जप करते हुए अहो- 
रात्र में भगवती शक्ति संयुक्त शिव का ही जाप करता है । श्वास लेते हुए सो' और छोड़ते हुए 'हम्‌-- 
इस प्रकार बिना जपे ही 'सोऽहम्‌' का वह प्राणायाम द्वारा अजपा गायत्री का जप होता है=ण्था 
हंकारेण बहिर्याति सोकारेण विशेत्पुनः । 
हंसो हंसेति जीवोऽयं मंत्रं जपति सवेदा ॥ 
शास्त्रानुसार विज्ञानमय कोष ज्ञान का मनोमय कोष इच्छा का तथा प्राणामय कोष क्रिया का 
द्योतक है--इस प्रकार ज्ञान इच्छा और क्रिया -ये ही शिव में स्थित शक्ति के तीन रूप हैं जो विराट 
विश्व की कार्यकारणभूता रूपेण विराजमान होकर अखिल प्रपंच का सृजन पोषण व तिरोधान करती हैं । 
'सोःह में विपरीत क्रम से 'हंसः' पढ़ा जा सकता है । अत्र हं जिसमें आकार आशिलष्ट है अहंकार का 
वाचक है जिसके देवता शिव हैं । सः परोक्ष सत्ता को इंगित करता है । अहम तो सभी के द्वारा अनुभूति 
सिद्ध है तभी तो समस्त प्राणी 'अहमस्मि' का ही अनुभव करते हैं । इस अनुभव में ज्ञान, क्रिया ओर इच्छा 
शक्ति युक्त स: (सा) का सहयोग ही शिव कों परम शिव बनाता है। शिव से परम शिव अथवा परम तत्त्व 
। का ज्ञान मार्ग एवं उसके निगुण तत्त्व की प्राप्ति भी अभिलषित है और शक्ति से शद्ध विद्या उस परम 
| तत्त्व की प्राप्ति के उपाय स्वरूप महाविद्या समझा जा सकता है । 'स' शब्द का मूल तत्‌ है । 'सोऽहं' में स 
क तथा ह॒ के स्तोभ को हटाकर केवल ओरेम्‌ शेष रह जाता है जैसा कि शास्त्र में निगदित है— 
'अस्तोभमनवद्य च सूत्र सूत्रविदोविदुः ।' 
अर्थात स्तोभरहित, अनिन्यसूच शिवशक्ति सायुज्य का “सोऽहम्‌” 
स्वीकृति सत्पदार्थं की ही हे । जव तत्‌ को उपलब्धि हो जाती है तो सांसारिक 
का वध सुनिश्चित है । अथवा त्रिगुणात्मक निपुरासुर के वधोपरान्त : 
Fre निस्तर गुण्यो भवाजु'न । 
अतएव "ऊ तत्‌ सदिति निर्देश: बरह्मणस्त्रिविधः” र आयत न व्रिपुरसुन्दरी की उपलब्धि 
1 ऐके हारा श्री भगवान ॐ तत्‌ .सत' का निरू- 


द्वार ओ३म्‌ है। इसमें हम्‌ की 
रिक समस्त आशा तृष्णारूपी पुतना 


| 
। 
| 
| 
| 
। 
| 
| 
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पण कर तत्‌ पद की प्राप्ति होने पर निरभिलाष होने की ब्राह्मी स्थिति का निर्देश करते हैं--इनमें 'ऊ तत्‌ 
सत्‌ पद भगवती त्रिपुर सुन्दरी की क्रिया, इच्छा व ज्ञानशक्ति के वाच्य हैं । ऊंकार द्वारा पराम्वा ललिता के 
सौन्दर्यं की प्रथम लहरी क्रिया रूप में उठती है । यद्यपि ऊं निगुण अक्षर ब्रह्म वाचक है, हंस जीव वाचक 
है और 'सोऽहम्‌/ ब्रह्मात्यैक्य पद है । ह स दोनों हादि विद्या के प्रथम दो अक्षर हैं-एतदर्थ सौन्दर्यलहरी के 
प्रथम मंगलाचरण श्लोक में स्पन्दन अर्थात आनन्द लहरी के माध्यम से श्रीविद्या का ही संकेत किया गया है 
शिव शक्त्या युक्तो यदि भवति शक्तः प्रभवितुं, 

न चेदेवं देवो न खलु कुशलः श्पन्दितुमपि । 

अतस्त्वामाराध्यां हरिहरविरञ्चादिभिरपि 

प्रशान्तुं स्ठोतं वा कथमकृतपुण्यः प्रभवति ॥ 
अर्थात यदि शिव, शक्ति से युक्त होकर ही सृष्टि करने को शक्तिमान होता है और यदि ऐसा न 
होता तो वह ईश्वर स्पन्दित होने के भी योग्य न था--इसलिए तुझ हरि व ब्रह्मा की भी आराध्या की 


स्तुति करने में कीई कैसे समर्थं हो सकता है । 
इसमें शिव हि वाच्य व शक्ति 'स' गाच्य है--अतः हंस मंत्र सिद्ध होता 


सदैव उपस्थित रहता है । 
इस प्रकार उच्छवास व निःश्वास कृत सः हं (सोऽहम) का जोड़ा शिव शक्ति का संयोग वाचक है 
विष्णु महेश के आराध्य भाव का योतक है 


जो आदि शक्ति की सवंशक्तिमत्ता का परिचायक होकर ब्रह्मा 
अतः भगवती त्रिपुर सुन्दरी की आराधना, उनके सौन्दर्य-रस की उपासना रस-योगियों के लिए संदा 


अभीष्ट है । 
सौन्दर्यं लहरी का सौन्दर्ये स्पन्दन भाव से ओत प्रोत है--वह अद्वितीय अनुपम सौन्दर्य विशव के कण 
कण में लहरिया बनकर समाया हुआ है--यहाँ पर कठिनाई यह है कि ब्रह्म देश काल से अतीत है, उसमें 
आकाश के ओत प्रोत होने की भावना मात्र होने से माया के अस्तित्त्व का व्यंजक होता है-किन्तु स्पन्दन 
क्रिया ब्रह्म में सम्भव नहीं देशकालातीत होने के कारण-स्पन्दन तो केवल आकाश में ही सम्भव है क्योकि 
वहां देश व काल की सीमा है--क्रिवा शक्ति के माध्यम से भगबान शंकराचार्य ने ब्रह्म में आकाश, आकाश 
में स्पन्दन, स्पन्दन शक्ति में और शक्ति में ब्रह्म तेज को झुति, सबका समन्वय और अद्भुत रूप लावण्य | 
सृष्ट किया है । श्रुति कहती है - हे 


'एतस्मिन्‍्नु खल्वरे गार्ययाकाश ओतश्च प्रोतश्च Rarer 
(बृहदा० 3, 8, 11) , 


हैं जो जीव की श्वास में 


हकार शकार में परिणत हो गया 
शकार रख देने से मायाबीज ही लक्ष 
है और उसका वणे हिरण्यमथ 
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ESS को 28 
तस्य भासा सर्वमिदं विभाति 


री तो शंकराचार्य भी कहते हैं---'न चेदेवं देवो न खलुकुशलः स्पन्दितुमपि ।' 
i यदि ब्रह्म पार युक्‍त न होता तो उसमें स्पन्दन न होता । ब्रह्म की इसी निर्गुणी व शी 
शक्ति के स्वरूप में भगवती त्रिपुर सुन्दरी के सौन्दर्य का माधुर्ये पान किया गया है-यही ब्रह्मविद्या झि 
यही श्री विद्या है जो तांत्रिक व वेदान्तिक अर्थात्‌ आगम निगम सिद्धान्तों से सिद्ध ह सस भारत 
विचार धारा का मंडन व मंथन करती है--यही श्री विद्या श्री गौडपादाचार्य श्री शंकराचार्य प्रभृति की इष्ट 
रूप में विराजमान वेदों में प्रतिपाद्य :एकमेक द्वितीयो ना$स्ति' तत्व है--इन्हीं के लिए ब्रह्म सूत्र उदगान 
करता है : 
'जन्माद्यस्य यतः 
(ब्रह्मसूत्र 1, 1, 2) 
यह सर्वविदित है कि श्रीविद्या का सर्वाङ्ग सौन्दर्य रूपी स्थूल शरीर श्री चक्रस्थ है जिसमें भगवती 
व्रिपुरसुन्दरी अपनी निःशेष शक्तियों सहित सुशोभित हैँ--इस प्रकार श्री चक्र ब्रह्माण्ड का प्रतीक हे-- 
'यथा पिण्डे तथा ब्रह्माण्डे' उक्ति के अनुसार मानव देह भी एक श्री चक्र है जिसमें आदि शक्ति भगवती 
त्रिपुर सुत्री अपनी सम्पूर्ण शक्ति व सौन्दर्य स्वरूप सहित विद्यमान हैं-- हित 
श्री चक्र के अनुपम सौन्दर्य का रस पान करने हेतु निम्न श्लोक दृष्टव्य है जिसमें श्री चक्रस्य चार 
शिव कोण व पांच शक्ति कोण अपने ऐश्वर्य व माधुर्यं का सर्वाङ्ग गुणगान कर रहे हैं-- 
चतुभिः श्रीकण्ठः शिवयुवतिभिः पंचभिरपि: । 
प्रभिन्नाभिः शम्भोर्नवभिरपि मूलप्रकृतिभिः । 
त्रयश्चत्वारिशद्वसुदलाश्च (कलाश्च) त्रिवलय-- 
त्रिरेखाभिः सार्ध तब शरण (भवन) कोणाः परिणताः || 
अर्थात्‌ चार श्री कंठ व पांच शिव युवतियों से युक्त नौ मूल प्रकृतियों से भगवती के निवास हेतु 43 
त्रिकोण निमित होते हैं जो शम्भु के बिन्दुस्थान से भिन्न है । वे तीन वृत्तों व तीन रेखाओं सहित आठ और 
सोलह दलों से युक्‍त है । 
इस श्लोक में श्रीचक्र के प्रारूप में पराम्बा ललिता त्रिपुर सुन्दरी के स्थूल यांत्रिक स्वरूप के विराट 
शक्ति युक्त सौन्दर्य का वर्णन निरूपित है जो अपनी विविध यांत्रिक रूपों के द्वारा विश्‍वविमोहन कर क्षण- 
क्षण में नवीनता प्रतिपाद्य करता है-यही सौन्दर्य सौष्ठव है--- 
क्षणे क्षणे यद्‌ नवतां विधत्ते तदेव रूपं रमणीयतायाः । 
इस श्री चक्र के माध्यम से भगवत्‌ पाद श्री शंकर ने ब्रमाण्ड व पिड के ऐक्य को सौन्दर्यंपुष्ट कर 
वस्तुत: ब्रह्म व जीव की एकता का ही सौदयंगान किया है--इस रहस्योद्घाटन की शुभ बेला में यह जानना 
अभीष्ट है कि श्री चक्र रूपी बहियाग हमें भगवती के अखिल सौन्दर्य को अपने अन्तर में अनुभव करने की 
दिशा में अभिप्रेरित करता है--तभी तो सन्त कबीर कहते हैं-- 1 
हमारे तरीथ कौन करे । 
मन में ही गंगा मन में ही जमुना मन स्नान करे । 
xX 


xX 
कहत कबीर सुनो भई साधो भटकत कौन फिरे। 
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श्री चक्र की रचना चार श्री कंठ अर्थात्‌ शिव-त्रिकोण व पांच शिव युवति अर्थात्‌ शक्ति त्रिकोर्णो 
से सम्पन्न होती है । शिव शक्ति त्रिकोण विपरीत दिशा में बनते हैं जसे छै सृष्टि क्रय में पांच शक्ति 


त्रिकोण ऊर्ध्वमुखी और चार शिव त्रिकोण अधोमुखी व विलय क्रय में शक्ति त्रिकोण अधोमुखी व शिव 
त्रिकोण ऊध्वेमुखी और होते हैं । प्रथम केन्द्रीय त्रिकोण को छोड़कर शेष त्रिकोणों की संख्या 42 है। प्रथम 
मध्य त्रिकोण के बाहर चारों ओर दूसरे नम्बर पर आठ कोण बनते हैं, फिर तीसरे व चौथे स्तर पर दश-दश 
बनाए जाते हैं । उनके अन्तदेशार व बहिदंशार कहते हैं--उनके ऊपर 14 कोण बनते हैं--उनको चतुर्दशार 
कहते हैं । मध्यम केन्द्रीय बिन्दु आदि शक्ति--शम्भु का स्थान है जो प्रकृति स्वरूप 9 त्रिकोणो के योग से 
चित । पूरे चक्र से अलग या असंगरूपेण स्थित है । 43 कोणों के चक्र के बाह्य प्रथम वृत्त पर अष्टदल पद्म 
और दूसरे वृत्त पर पोडशदल पद्म स्थित है । यह षोडशदल पद्म तीन वृतों से घिरा है-- सबसे बाहर तीन 
रेखाओं का चतुष्कोण है जिसे भूगृह कहते हैं--भूगृह की चारों भुजाएं बराबर हैं और चारों और दिशाओं मैं 
चार द्वार होते हैं। 36 तत्त्व तथा सात धातुओं को मिलाकर 43 तत्त्व निगदित हें । भष्टधा प्रकृति इत्यादि 
मिलाकर सत्‌ बुद्धि चित्त अहंकार को संयुक्त कर 36 तत्त्व कहे जाते हैं--रकत, मांस, मेदा; स्नायु, अस्थि, 
मज्जा व शुक्र के भेद से सप्त धातु कही जाती हैं । शक्ति, शुद्ध विद्या अर्थात्‌ परा, माया, कला ओर अशुद्ध 
विद्या अर्थात्‌ अपरा नाम से पांच शिव युवतियां भणित हैं और सदाख्य, महेश्बर, महत्तत्त्व और पुरुष (जीव) 
अथवा पुरुष; अव्यक्त, महत्‌ और अहंकार चार श्री कंठ हैं जिनका सामुच्य पंच तन्मात्राओ से इंगित किया 
जा सकता है। 
तत्‌ पद से भगवती त्रिपुरसुन्दरी की इच्छा शक्ति के सौन्दर्य का निरूपण किया गया है-इच्छा 
शक्ति के अप्रतिम मदन मोदनाख्य भाव के मादकतत्त्व को आस्वादन करने की दिशा में आचार्य शंकर ने 
भगवती की इच्छा शक्ति से शारीरक कल्प का सिद्धान्त प्रतिपादित किया है । 
वेदान्त की दृष्टि से जीवब्रहौक्य भाव के कारण मनुष्य में शैशव यौवतादि अवस्थाओं का निरसन 
किया गया है । जीव में विविध अवस्थाएं देश कालादि का परिणाम है--शंकर निश्चयरूपेण विवत्तवाद के 
पोषक हैं परन्तु उपासना के क्षेत्र में उन्हें भी परिणाम वाद का आश्रय लेना अभीष्ट है यथा ब्रह्मसूत्र के 
2/1/14 के भाष्य में उनकी यह अन्तिम उक्ति दुष्टव्य है “अप्रत्याख्यायैण काये प्रपंच परिणाम प्रक्रियां 
चाश्रयति सगुणेषु उपासनेषुषयोक्ष्यते इति” कार्य प्रपंच की सिद्धि हेतु तो विवत्तंवाद ही निश्चित सिद्धान्त है 
किन्तु सगुण उपासना में परिणामवाद उपयोगी है । पुनः ब्रह्मसूत्र के उपसंहार पर श्री शंकराचाय स्पष्ट 
करते हैं--- 
तस्मादेकस्यापि ब्रह्मणो विचित्रशक्तियोगात्‌ क्षीरादिवत्‌ विचित्र परिणाम उपपद्यते । 
अतः चित्रदिचित्र शक्ति के संयोग से एकमात्र ब्रह्म में भी दुग्ध से दधि, आतञ्चन (कलाई), नवनीत 
आदि की भान्ति विचित्र परिणाम होते हैं। इसी चित्रविचित्र रूपात्मिका अभिनव अभ्युदय युक्त शक्ति 
सौन्दर्यं का रसपान कर नव नवायमान होते हुए भगवत पाद शंकराचार्य ने भागवती का रूप मोहिनी के द्वारा 
शारीरिक कल्प का स्तवन प्रस्तुत कर हमें कृतार्थ किया है। यही उनका 'मदनमोहनाख्य' भाव है जिसमें वे 
उद्गान करते हैँ-- | 
नरं वर्षीयांसं नयनविरसं नर्मसु जडं 
तवापाङ्गालोके पतितमनुधावन्ति शतशः । 
गलद्वेणीबंधाः कुचकलशविस्रस्त सिचया 
हठात्त्रद्यत्कांच्यो विगलितदुकूला युवतयः ॥ 


208 


अर्थात्‌ वयोवृद्ध कुरूप, जड़ मनुष्य भी तेरी दृष्टि पड़ने भात्र से ऐसा रमणीय हो जाता है कि सहसों 
स्त्रियां उसके पीछे भागने लगती हैं, जिनकी वेणी के बन्ध खुल गए हैं, कुच कलशों से चोली फट गई है, 
जिनकी मेखला हटात्‌ टूट गई है और जिनकी साड़ी शरीर से उतरी जा रही है । क री 

यहां काम कला 'ई' अर्थात्‌ इच्छा शक्ति का विलास स्पष्ट किया गया है--साथ ही वैष्णव तंत्र का 
'मदनाख्य' व 'महनाख्य' भाव समाहित कर यह भी कहा जा सकता है कि जीव रूपी जो मदन अपने 
अप्रतिम सौन्दर्य से कभी कोटि-कोटि युवती जनों के मन हरण करने में समर्थ था, वही अपनी समर्पण अवस्था 
में 'मोहनाख्य' भाव के प्रति समपित हो जाता है--यही जीव की ब्रह्म के प्रति शरणागति है --इस “इच्छा 
लहरी' के माध्यम से कुंडलिनी शक्ति जागरण द्वारा काय -विभूति प्राप्ति का रहस्य ही उद्घाटित किया 
गया है जिसमें षटचक्र वेधतक्रिया द्वारा 'पंचमहाभूत जय' का महामंत्र अभिप्रेरित है । 

योग दर्शन के अनुसार रूप, लावण्य, बल और शरीर का बञ्जवत्‌ संगठित होना काय संपत्‌ कहा 
गया है। पंचभूत विजय प्राप्त कर मनुष्य अणिमादि सिद्धि यां प्राप्त कर सकता है । सिद्धियों का स्थान बहिर्मुख 
होने से श्रीचक्र के बाह्य चतुष्‌ कोण पर इन्हें प्रदर्शित किया जाता है-अतः सिद्धियां साधक के लिए गौण 
ही बताई गई हैं । काय सम्पत्‌ का वास्तविक अर्थ है जीव की प्रत्येक नाड़ी में अमूत संचरण होना जो केवल 
दिव्य देह में ही प्राप्तव्य है-अमृत संचरण का साक्षात्‌ फल है कि मनुष्य ऊध्वरेता होकर भगवती के 
विश्वविमोहन सौन्दर्य से तादात्म्य स्थापित कर लेता हे--इसी स्थिति को सन्तों ने इस प्रकार कहा है-- 

“बिन्दु में सिन्धु समाय को कापे अचरज करे 

यद्यपि शक्ति शक्तिमान्‌ से पृथक्‌ नहीं है तथापि वह इच्छा के रूप में परमेश्‍वर के ही अधीन कार्य 
करती है । श्वेताश्वतर उपनिषद. में यह प्रश्‍न हुआ कि हम किससे और कहां से उत्पन्न हुए एवं किसके 
अधीन जीवन मरण और सुख-दुःख भोगते हैं? कौनसा और किसका वह अटल नियम हे ? ध्यान योग से 
देखने पर उन्हें उस देवशक्ति का बोध हुआ जो चिन्मयी शक्ति है और सब पर शासन करती है । “देवात्म 
शक्ति स्वगु्णनिगूढाम्‌' ऐसी उस शक्ति को 'ते ध्यानयोगानुगता अपश्यन्‌ ।' शक्तिमान इस इच्छाशक्ति 
को इस इच्छा शक्ति को ब्रह्म सूत्र में भी 'तदधीनत्वात्‌ तदर्थवत्‌’ 1/4/3 सूत्र पर भगवान्‌ शंकर कहते 
हैं : परमेश्राधीनात्वियमस्मा सृष्दृत्वं सिद्धयति । शक्तिरहितस्य तस्य रवृत्यनुपपत्तेः ।' जगत्‌ की पूर्वावस्था 
क अधीन च ऐसा निश्चित मत है । वह स्वतंत्र नहीं । एवं उसके बिना परमेश्वर का सजन कार्य 
सिद्ध नहीं होता के बिना इच्छा शक्ति के प्रवृत्ति ही उत्पन्न नहीं होती । 

8 'सोन्दयं लहरी स्तोत्र' के दो भाग हैं--पूर्वार आनन्द लहरी तथा उत्तराद्ध सौन्दर्य लहरी के नाम 
SE Fa So तात को सत्‌ शक्ति के आधार पर भौतिक सृजन एवं चित्‌ शक्ति से चेतन 
ज झा दुर्भाव हुआ है । ब्रह्म शक्ति स्वयं आनन्द स्वरूप होने से सत्‌ में प्रियत्व अथांत्‌ सौन्दर्य-भाव 
न्न करती है और चित्‌ में चित्‌ के चेतन स्तर को उदीप्त कर आत्मानन्द का अनुभव प्रदान करती है । 
यहा पाश्‍चात्य दशन का Doctrine of Self Love or NARCISSISM 

प्रतिपादित किया गया है--मधुरिमा इस भावसराणि में है कि का = 
स्वयम्‌ ही स्वयम्‌ का भाग्य है--स्वयम्‌ ही स्वयम्‌ का भोक्ता है--स्वयम्‌ ही स्वयम का परेरिता है - यही 
आत्मरमण भावाञ्जलि 'सौन्दर्यं लहरी' के सर्वाङ्ग सौन्दर्यं का सार है-- 


इस प्रकार "आनन्दं ब्रह्मणे विद्वान्न विभेति कदाचन! श्रृत्यानुसार लहरियों 
हैं र इन आनन्द ल 
केवल रसिक विद्वान्‌ ही कर सकते हैं । हरियों का रसयोग 


भारतीय वाङ्गमय में त्रिपुरमुन्दरी-शक्ति का वाचक प्राण तत्त्व भी उद्घोषित किया गया है तभी 
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तो उपनिषद्‌ एक स्वर में उद्गान करते हैं-- 
'यदिदं किञ्चजगद्‌ सर्व प्राण एजति निःसृतम्‌' 
(कठो० '6/2) 
तथा “स प्राणानसूजत प्राणाच्छ्द्धाम्‌' 
(प्रश्नो 6/4) 
तथा स ईक्षां चक्रे स प्राणामसूजत'' 
(प्रश्न० 6/3) 

तात्पर्यं समस्त जगत्‌ आदि .शक्ति प्राण के स्पन्दन का ही परिणाम है । सम्भव्नत़ः आधुनिक लहर 
सिद्धान्त (7९ 7९०7) भी इसी प्राण तत्त्व को ही तिरूपित्र करता है । 

अमल क्रमल बद्रना भगवती के अनुपम विराट विग्रह का निरूपण करने के उपरान्त आचार्य शंकर 
उचके चरण क्रमलों की वन्दना हेतु व्यापक व्याप्त भावेन स्तवन करते हैं-- 

क्षित्रो षट्पंचाशाद्विसमधिकपंचाशदुदके 
हुताशे द्वाषष्टिश्वतुरधिकपंचाशदनिले । 
दिवि द्विषट्रत्रिशन्मनसि च चतुषष्टिरिति ये 
मयूखास्तेषामप्युपरि तव पादाम्बुजयुगम्‌ !। 

अर्थात्‌ पृथ्वी में 56 में जल 52 में 52, अग्नि में 62, वायु में 54, आकाश में 72 और मन में 64 
मद्यूखा क्रे ऊपर, हे देवि ! तेरे दोनों चरण कमल विराजमान हैं । 

_ उक्त किरणों का सम्बन्ध मनुष्य पिंड के अन्दर स्थित षट्चक्रों से हैं और भगवती के चरण कमल 
आज्ञा चक्र के रूप में सवोंपरि विराजमान हैं । शिवशक्त्यात्मक भाव की परिपुष्ट हेतु उक्त किरणों में आधी 
शिवात्मिका व आधी शक्त्यात्मिका बताई गई हैं--तात्पय यह है कि दो दो के जोड़े से पृथ्वी में 28, जल 
में 26, अग्नि में 31, वायु में 17, आकाश में 36 और मन में 32 किरणों के जोड़े हैं। सब का योग 
360 होने से चान्द्र वर्षानुधार एक वर्ष की 360 तिथियों से इंगित किया गया है । श्रीचक्रस्थ षोडश दल 
की गुप्तचर योगिनियाँ नित्या कहलाती हैं जो प्रत्येक पक्ष की 15 तिथियों की वाचक हैं । 

“सौन्दर्यं लहरी' स्तोत्र के नवम्‌ श्लोक में वणित चक्रवेधन के साथ ही तत्त्व बोधन प्रक्रिया भी 
इंगित की गई है जिससे तत्त्वों पर जय प्राप्त कर साधक योगदर्शनानुसार भूतजय, मनोजय ब प्रकृतिजय 
प्राप्त करता है। 

अत्र इडा से सम्बन्धित किरणों चन्द्रमा अर्थात्‌ शक्ति की किरणों तथा सूये सम्बन्धी पिंगल किरणें 
सूयं अथवा शिव की किरणें हैं । सुषुम्ना नाड़ी में चच सूये दोनों का योग होता है । कार्ये कारणभूता 
श्रीभगवती के पादारविन्दों तक अर्थात्‌ आज्ञाचक्र तक पहुंचने का एकमात्र उपाय है कार्य को कारण में लीन 
करते हुए षट्चक्रो का भेदन करते हुए सुषुम्ता मार्ग से सहस्त्रार र की वेधन प्रक्रिया का रहस्योद्घाटन जो 
भगवती की अहनिश सौन्दर्योपासना के माध्यम से कृपालब्ध साधको को प्राप्त होता है-- 

` पराम्बा त्रिपुरसुन्दरी की दिव्यमृति से उत्कीर्ण 'किरण-तंत्र का ज्ञान, होने पर ही साधक कृतकृत्य 
हो पाता है । यह 'किरण-तत्त् / इस विराट प्रपंच के पंचभूतात्मक तत्त्वों से घनीभूतेन आश्लिष्ट है जो पृथ्वी, 
जल, अरिन, वायु व ऊाकाश में व्यूखाओं के माथ श्यष्टिःसमष्टि व्यबस्था को प्रकाशान्वित करता है । पंच 
तत्त्वों के भेद से किरणों की व्याख्या इस प्रकार की गई है 

पथ्वी की 56 किरणें=5 महाभूत, 5 तन्मात्रा, ० कमेन्द्रियां, 5 ज्ञानेन्द्रियां, 4 अन्तःकरण चतुष्टय, 
कला, प्रकृति, महत्‌ और पुरुष । इनका योग 28 है और शिवशक्ति भेद से 56 है। | ? जि 


+ 
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जल की किरणें--5 महाभूत, 10 इन्द्रियां, 10 उनके काये और मन, इनका योग 26 और शिव 


शक्ति भेद से 52 । 

अग्नि की किरणें--5 महाभूत, 5 तन्मात्राएं, 10 इन्द्रियां, उनके कार्यं और मन सबका योग 31 
है । शिवशक्ति योग से 62 । 

वायु की किरणें -5 महाभूत, 5 तन्मात्रा, 5 कमेन्दरियां, ज्ञानेन्द्रियां, 5 ज्ञानेन्द्रियां, 4 अन्तःकरण 
चतुष्टय, कला, प्रकृति और पुरुष । इनका योग 27 है--शिवशक्ति भेद से 54 । 

आकाश की किरणें--सब 36 तत्त्व, शिवशक्ति भेद से 72। 

इसके अतिरिक्त मन की किरणों का निरूपण इस प्रकार किया गया है--प्रथम 4 शुद्ध तत्त्व अर्थात्‌ 
शिव, शक्ति सदाख्य और महेश्वर को छोड़कर शेष 32। शिवशक्ति भेद से 64 । 

सौन्दर्यं लहरी टीका 

श्री 108 स्वामी विष्णु तीर्थ पृ० 123 


इस समूचे प्रपंच के प्रसार में नाम और रूप अथवा' वाचक और वाच्य भाव से दो स्तर किये गये 
हैं--इन्हीं को शब्द और अर्थ अर्थात्‌ 'शब्दार्थसंप्रकतौ' भी कहा गया है । अर्थभेदानुसार 5 कलाएं, 36 
तत्त्व और 14 भुवन हैं जबकि शब्दभेदानुसार 51 वर्ण, 81 ओर 11 मन्त्र से अखिल विश्व का प्रसार 
माना गया है। शास्त्रों ने लिग (स्त्री, पुरुष, नपुंसक), 3 पुरुष (उत्तमः मध्यम व अन्य), 3 वचन (एक, 
द्वि और बहु) ओर 3 काल के परस्पर यीग से 3% 333 को गुणाकर 81 प्रकार के पद बताए हैं । 
5 कर्मेन्दरियां, 5 ज्ञानेन्द्रियां ओर अन्तःकरण के ग्यारह व्यापारों की सिद्धि हेतु 11 प्रकार के बन्त्र बताए 
हैं । उनके 11 देवता 11 रुद्र हैं। इस प्रकार 360 किरणों का वर्णमाला अर्थात्‌ मातृका से सीधा सम्बन्ध 
है और प्रत्येक किरण का पृथक पथक देवता है। 
म्ातृकाओं का सीधा सम्बन्ध पंचभौसिक किरण तत्त्वों से इस प्रकार है-- 
1. पृथ्वी--56 किरणें = 50 मातृका > ऐं ह्ली श्री ऐं क्लीं सौ: 
2. जल--52 किरणें--50 मातृका % सों श्रीं 
3. अग्ति--6 2 किरणें = 50 मातृका ><ओ 4 बार, हंसः 4 बार 
4. वायु--54 किरणें = 50 मातृका यं र क्षं वं 
5. आकाश--72 किरणें =अ 5 बार--ओ 5 बार= 14 5=70 ८ ऐं ह्वी 
मन--थ4 किरणें =भ वर्ग 4 बार=16 ५ 4=64 
. . अचंतीया भगवती त्रिपुरसुन्दरी की ज्ञान शक्ति उस ज्ञान लहरी का उद्दीपन करती है जिसके प्रवाह 
सात्र से साधक को वाक्‌ सिद्धि प्राप्त हो जाती है। योग शिखोपनिषद्‌ के अनुसार मन्त्र, वेद, शास्त्र, पुराण और 
काव्य, विविध भाषाएं और सातों स्वर नाद से हीं उत्पन्न होते हैं। नादरूपा भगवती भारती अर्थात माँ 
सरस्वती समस्त प्राणियों की बुद्धिस गुहा में रहती हैं। इस नादरूपी बेखरी शक्ति का ध्यान करने वाले 


. ` यह ज्ञातव्य है कि कुण्डलिनी शक्ति के जागरण का प्रसाद चार रूपों में प्रकट होता है... 
कलावती, वर्णमयी व वेधमयी । इनमें शारीरिक कंपनादि क्रियाएं, मुद्राएं आदि क है--क्रियावती, 
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चत्वारि वाक्‌ परिमिता पदानि तारि विदुब्रेह्मणाणये मनीषिः । 
गुहात्रीणि निहिता नेगयन्ति तुरीयं वाचो मनुष्या वदन्ति ॥ 
(ऋक्‌-मं० 1, अ० 22, सू० 164, मं० 45) 
| अर्थात्‌ वाचा चार पाद वाली होती है, उनको बुद्धिमान्‌ ब्राह्मण ही जानते हैं । उनमें से तीन तो 
गुहा में निहित हैं--वे अपने स्थानों से नहीं हिलती--चौथी बैखरी को मनुष्य बोलते हैं। 
वाक्‌ सिद्धि हेतु आचाय चरण शंकर ने सारस्वत प्रयोग का ध्यान बताकर भगवती के अनुपम सोंदर्य 
का मंथन कर हम जीवों का कल्याण किया हे । पराम्बा का शरदोत्फूल्लमल्लिका युक्त सौन्दर्य से विभूषित 
अंभयद वकद मुद्राएं इतनी प्रभावशाली हैं किं एक बार इस मनमोहिनी मूर्ति को हृदयंगम कर व्यक्ति सुकवि 
की पदवी धारण कर लेता है जैसाकि आचार्य कहते हे 
शरज्ज्योत्स्ताशुः्रां शशियुतजटाजूटमुकुटां 
' बरत्रासत्राण स्फटिकघुटि (णि) का पुस्तक कराम्‌ | 
सकृन्न त्वां नत्वा कथमिव सतां सन्निदधते 
मधुक्षीरदराक्षामधुरिमधुंरिणा मणितयः ॥ 
अर्थात्‌ शरत्‌ पूर्णिमा की चांदनी के सदृश शुभ्रवर्णा द्वितीया के चन्द्रमायुक्त जटाजूटरूपी मुकुट धारण 
किए हुए, हाथों से अभयद, वरद मुद्राओं से युक्त ओर दो हाथों में स्फटिक मणियों की माला और पुस्तक 
धारण किए हुए तुझको एक बारं भी नमन न करने वाला व्यक्ति किस प्रकार सत्कवि की भाँति मधु, दूध व 
राक्षा की मधुरता से युक्त मधुर कविता कर सकता है- अर्थात्‌ नहीं कर सकता है। 
जगदम्बा त्रिपुरसुन्दरी के अनिन्द्य सौन्दर्य का महिमा मंडित गान करते हुए आचार्ये शंकर उस सिद्ध 
बिन्दु पर पहुंचते हैं जहाँ वे अखिल लोक माता भुवनेश्वरी की रूप-माधुरी के ध्यान से “मधुमती भूमिका 
की सिद्धि उद्घोषित करते हैं । स्पष्टतः “मधुमती भूमिका' ज्ञान योग की वह दिव्य स्थिति है जहां ब्रह्म- 
ज्ञानी को 'सर्व खत्त्विदम ब्रह्म’ के अनुसार सवत्र ब्रह्म के ही दर्शन होते हैँ--इस ब्रह्मी स्थिति में देवाङ्गनाएं 
साधक को पथभ्रष्ट करने का प्रयास करती है -अथवा यूं भी कहा जा सकता है कि योगदर्शन के विभूति- 
के अनुसार. विभिन्न विभूतियो को ऋतम्भरा प्रज्ञा के उदय हीने पर वासित करती है । इस शुद्ध सत्त्वगुण 
प्रधान भूमिका में योगी को सर्वत्र शक्ति का प्रकाश, भगवती की अरुणा कान्ति छाया ही उद्भाषित होती 
है--अतः यहा प्रलोभनों में सतर्क रहने के लिए उद्बोधन करते हुए आचार्य शंकर भगवती के प्रसादी स्वरूप 
द्वारा मधुमती भूमिका-सिद्ध हेतु उद्शान करते हैं-- ‘mi 
ततूच्छायाभिस्ते तरुणतरणिश्री ध(स)रणिभि-- र» 


दिवं सर्वामुर्वीमरिणिमनिमग्नां स्मरति यः । 


भवन्त्यस्य त्रस्यढवहरिणशालीननयना: $$$ | 
सहोर्वश्या वश्याः कतिकतिन गीर्वाणगणिकाः | 
अर्थात्‌ तरुण सूर्य की कान्ति धारण करने वाले तेरे शरीर की छाया आ णाश 
अरुणिमा में निमग्न करती हुई तेरी छवि का जो स्मरण करता 
नयनों वाली उवंशी सहित कितनी ही की अप्स राएं उसके वश 
भागवती सौन्दर्य की अनुपमा अपने चरमोत्कर्ष पर 
जगदम्बा के मुख को बिन्दु रूपेण स्मरण कर काम केला 
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स सद्य: संक्षोभं नयति वनिता इत्यतिलघु 
त्रिलोकीमप्याशु भ्रमयति रवीम्दुस्तनयुगाम्‌ ॥। ह 
अर्थात्‌ मुख को बिन्दु बनाकर दोनों स्तनों को उसके नीचे दो भौर बिन्दु बनाना चाहिए । उसके नाचे _ 
(का) र के अर्धभाग का ध्यान करना चाहिए। हे हरमहिषि ! इस प्रकार जो है कला का ह: 
करता है वह तुरन्त स्त्रियों के चित्त में क्षोभ पैदा करता है। यही नहीं, वह सूर्य और चन्द्ररूपी दो स्तनवार्ल 
त्रिलोकी को भ्रमा सकता है । ! उ 
आचार्य शंकर ने अपने एक सौ तीन श्लोकों से युक्त अपने इस अद्भुत सौन्दर्य लहरी ग्रन्थ में 
भगबती का नख-शिख वर्णन कर एक अनुपम लावण्ययुक्त उपासना का सौन्दर्यलोक प्रस्तुत किया है जिसमें 
काव्य की संवित्‌ संधिनी और आह्वादिनी शक्ति के साथ-साथ वेदान्त-सार व आगमपरक अनुभव सिद्ध 
दिया है । शक्ति ब्रह्म से अभिन्न होने के कारण ब्रह्म ही है, अन्य नहीं । जड़ ४ इसके दोनों ही 
रूप हैं। आपने सौन्दर्यं लहरी के प्रथम श्लोक में शिव शक्ति की एकरूपता, दुसरे में सत्कारणवाद, तीसरे 
श्लोक में उपासना द्वारा मोक्ष प्र'प्ति कर 6वें 7वें श्लोकों में बहिर्ध्यान और 8वें में भगवती के अभ्यन्तर 
ध्यान सहित 9वें 10वें श्लोकों में षट्चक्रवेधन क्रिया की ओर इंगित किया है--तदुपरान्त बहिरूपासना हैतु 
ब्रह्माण्ड के प्रतीक स्वरूप यन्त्र का वर्णन कर भगवतौ की अनुपम सौन्दर्य साधना द्वारा वाक्‌ सिद्धि, काय 
सम्पत, मधुमती भूमिका सिद्धि, काम कला ध्यान आदि उद्घोषित करते हुए किरीट से लेकर चरण कमल 
ध्यान तक समस्त साधनों का उपसंहार 'तत्‌ सत्‌ सोऽहम्‌ में किया है । 
अन्त में अवशेष समर्पण करते हुए श्री शंकराचार्य अपनी वाणी को विराम देते हैँ— 
निधे नित्यस्मेरे निरवधिगुणे नीतिनिपुणे 
निराधाटज्ञाने नियमपरचित्तंकनिलये । 
नियत्यानिर्मुक्ते निखिलनिगमान्तस्तुतपदे 
निरातंके नित्ये निगमय ममापि स्तुतिमिमाम्‌ ॥ 


हे सदा हुंसमुखि, असीम गुणनिधे, नीतिनिपुणो, निरतिशयज्ञानवति, नियमपरायण भक्तों के चित्त में 
स्थान पाने वाली, नियति से निर्मुक्त, सषंशास्त्रवन्द्य अभये धां ! सनातनि ! मेरी इस स्तुति को स्वीकार कर 
अपने निगमों में स्थान दो-- ' 
्रदीप्त ज्वालाभिदिवस नीराजनविधिः 
सुधासेतुश्चन्द्रोपलजललयैहध्यं रचना । 
स्वकोयैरम्भोभिः सलिलनिधि सोहित्यकरणं 
त्वदीयाभिर्वारिमस्तव जननि वांचां स्तुतिरियम्‌ ॥ 
ठ व ग ख को हुई वाक्शक्ति से की गई इस स्तुति के शब्द इस प्रकार हैं जैसे दीपक 
आ रना चन्द्रकान्त टपकृते त ये 
देना अथवा समुद्र का सत्कार ती न जैक क Ft 
आइए ! हुम और आप भी जगद्गुरु आचार्य शंकर को 


तिपुरसुन्दरी के प्रति प्रगत हो उनकी अहेतुकी कृपा प्राप्त करें ed भावाञ्जलि अपित करते हुए पराम्बा 


श्री मण्डन मिश्र तथा स्वामी श्री सुरेश्वराचार्य 


डा० श्री मुरलीधर पाण्डेय (राष्ट्रपति द्वारा सम्मानित) 


भगवत्पाद आद्य श्री शंकराचार्य के प्रमुख शिष्यों में इन दो के नाम बड़े समादर के साथ लिये जाते 
हैं--आचार्य श्री मण्डन मिश्र तथा स्वामी श्री सुरेशवराचार्यं जी । भगवत्पाद आचार्य श्री शंकर का आवि- 
भाव काल 788-820 ई० माना जाता है ।' आचार्य श्री मण्डन मिश्र का काल आचार्य शंकर से लगभग 
100 वर्ष पूर्वं माना जाता है। यह भी प्रसिद्ध है कि भगवत्पाद शंकर के साथ श्री मण्डन मिश्र जी का 
शास्त्रार्थ हुआ था तथा बाद में श्री मण्डन मिश्र ही सन्यास ग्रहण करने पर चतुर्थं आश्रम में श्री सुरेश्वरा- 
चार्य नाम से प्रसिद्ध हुए । ये दोनों एक ही व्यक्ति है या दो हैं इस विषय पर ब्रह्मसिद्धि की भूमिका में श्री 
कुप्पुस्वामी शास्त्री ने बड़े ऊहापोह के साथ विवेचन किया है। अन्त में उन्होंने यह निर्णय किया है कि ये 
दोनों परस्पर भिन्न व्यक्ति है एक नहीं हैं। इन दोनों के सिद्धान्तों में अनेक भेद हैं, जिनमें एक प्रसंख्यान 
वाद भी है । आचार्यं मण्डन मिश्र प्रसंख्यान को मानते हैं तथा आचार्य सुरेश्वर प्रसंख्यान को नहीं मानते हैं। 

श्री मण्डन मिश्र का कहना है कि विज्ञाय प्रज्ञा कुवति' (बू० आ० उप० 4/4/21) इस श्रुति में 
प्रज्ञापद उपासना परक है। इस प्रकार इस श्रुति का अर्थ है कि 'तत्त्वमसि-प्रज्ञानं ब्रह्म अहं ब्रह्मास्मि, 
सोऽयमात्मा ब्रह्म इत्यादि महा वाक्यों के श्रवण से ब्रह्म का विज्ञान होता है और प्रज्ञा अर्थात्‌ उपासना से 
ब्रह्म का साक्षातृकार होता है । श्री मण्डन मिश्र ने ब्रह्मसिद्धि में इसको इस प्रकार कहा है-- तथा च विज्ञाय 
प्रज्ञा कुवेति इत्यात्मतत्त्वविज्ञानस्य सिद्धतां दर्शयति दृष्टा च ज्ञानाम्यासस्य सम्यगूज्ञानंप्रसाद हेतुता लोके । 
भावना विशेषाद्धि अभूतम्‌प्यनुभवमापद्यते कि पुनर्भूतम्‌ । (ब्रह्मसिद्धि नि० का० 182 का०) इसके अनुसार 
ब्रह्म साक्षात्कार के लिए ब्रह्मज्ञान का अभ्यास करना जरूरी है । इस अभ्यास को आचार्य मण्डन मिश्र ध्यान, 
भावना और उपासना शब्द से अभिहित करते है । उन्होंने लिखा है कि-तिखश्च प्रतिपत्तयो ब्रह्मणि-प्रथमा 
तावच्छब्दात्‌ अन्या साक्षात्‌ प्रतिपद्य तत्‌ सन्तानवती ध्यानभावनोपासनादिशब्दवाच्या, अन्या ततो लब्धनिष्पत्ति- 


DN SS क्ज्अूसस 


1. द्रष्टव्य (क) इण्डियन फिलासफी, श्री राधाकृष्गन्‌ भाग 2 षष्ठ संस्करण पृष्ठ-448 । 


(ख) श्री पी० बी० काणे, जर्नल बाम्बे ब्रांच रायल एसियाटिक सोसायटी, भाग-3 (न्यू 
सीरीज) पृ० 289-293 । 
(ग) दास गुप्त, ए हिस्ट्री आफ इण्डियन फिलासफी भाग-2 पू० 47 । 
(च) ब्रह्मसिद्धि की भूमिका - श्री कुप्पुस्वामी शास्त्री, पृ० 58। 
2, श्री पी० बी० काणे, जनेल बाम्बे ब्रांच रायल एसियाटिक सोसायटी भाग-3 (न्यू सीरीज) पृ० 


289-293 । ब्रह्मसिद्धि की भूमिकायें श्री कुप्पुस्वामी शास्त्री ने आचाय मण्डन सिश्र का समय _ 


615 से 695 ई० माना है । 
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बिगलितनिखिलविकल्पा साक्षात्काररूपा । 
(ब्र० सि० नि० का प्रारम्भे पृ० 741) 
इसी भावनाविशेष उपासना को प्रसंख्यान कहा जाता है । श्री मण्डन के इस उपासना को खण्डन 
करने में प्रवृत्त श्री सुरेश्वराचार्यजो ने नैकर्म्यंसिद्ध में प्रसंख्यान के लिए कहा (न र 
प्रसंख्यानं नाम तत्त्वमस्यादि शब्दार्थान्वय व्यतिरेकयुक्ति विषयबुद्धयाम्रे$नमुच्यते । 
(ने ० सि० 3/9 0 ) 
श्री सुरेश्वराचायंजी ने बृहदारण्यकोपनिषद्‌ भाष्य वात्तिक में भी ऐसा कहा है--आवृत्तिश्च 
प्रसंख्यानम्‌ ।' 
(बृ० आ० उप० भा० वा० स० वा०--790) 
ब्रह्मसिद्धि के सिद्धिकाण्ड की ग्यारहवीं कारिका की व्याख्या में शंखपाणि लिखते हैं--'एवं तहि 
शब्दात्‌ प्रमिते ब्रह्मणि तत्साक्षात्‌ क रणायोपासनादि प्रवृत्तेः ।' 
(ब्र० सि० सि० का० 11 का०) 
इस प्रसंख्यान को श्रीवादरायण ने--'अपि च संराधने प्रत्यक्षानुमानाभ्याम्‌' (ब्र० सू० 2/4/24) 
इस सूत्र के द्वारा मान्यता दी है। यहां संराधन का अर्थ आराधना किया जाता है । श्री वाचास्पति मिश्च 
तथा श्री अमलानन्द जी भी प्रसंख्यान को मानते हैं श्री अमलानन्दजी ने--'प्राणस्तथानुगमात्‌' (ब्र० सू० 
1/1/28) इम सूत्र की अपनी कल्पतरु व्याख्या में अपने तथा श्री वाचस्पति मिश्र के मत को इस प्रकार 
लिखा है-- 
अपि संराधने साक्षाच्छार्त्रार्थप्रमजा प्रमा। 
शास्त्रदृष्टिमंता तां तु वेत्ति वाचस्पतिः परम्‌ ॥ 
श्री मधुसूदन सरस्वती जी तो श्रीमद्‌भगवत्‌गीता की व्वाख्या में स्थल-स्थल पर उपासना की महिमा 
गाते नहीं थकते । वे लिखते हैं-- 
कालिन्दी पुलिनोदरे किमपि तन्नीलं महो धावति ॥।. 


(गीता अ० 13 के प्रारम्भ में) 


कृष्णात्‌ परं किमपि तत्त्वमहं न जाने ॥ 

र (गीता अ० 15 तथा 18 के अन्त में) 

RR सात ` किन्तु आचार्य सुरेश्वर प्रसंख्यान के प्रबल विरोधी हैं । वे श्री मण्डन मिश्र के प्रसंख्यान को 

हहर यक्तोपनिषदुभाष्य वातिक में तथा नैष्कम्य॑सिद्धि में बड़े जोरदार शबदं में खण्डन करते हैं । वे शरी 
मण्डन भिश्च को पण्डितंमत्य कहते हैं और श्री मिश्र के कथन को असत्‌ कहते हैं--- 

हड अन्ये तु पण्डित मन्या सम्प्रदायानुसारतः । 

विज्ञायेति वचः श्रौतमिदं व्याचक्षतेऽन्यथा ॥ 


त | ही कटी क्य (वृ० आ० उप० भा० वा० 4/4/796) 
या हे कि “अन्ये” से यहां तात्पर्यं श्री मण्डन मिश्र से है । इसी प्रकार 
क्रिया गया ग है-- 2.0. द = 


नप 


निषद्‌ भाष्यवात्तिक ग्ररू 
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तथा नैष्कम्ये सिद्धि के दशों श्लोकों में प्रसंख्यान पक्ष का खण्डन किया है और पण्डित मन्या (बु० आ० उ० 
भा० वा० 4/4/796) गम्भीरन्याय वेदिनः (वही 4/4/10) तथा महामीमांसकाः (वहीं 4/4/891) 
कहकर श्री मण्डन का उपहास किया है । 

अद्य श्री शंकराचार्य जी भी प्रसंख्यान के विरोधी हैं वे कहते हैं कि प्रसंख्यान को कोई जरूरत नहीं 
है। केवल ज्ञान से मुक्ति होती है--“विद्यायाश्च स्वातन्त्र्यात्‌ । स्वतन्त्रा हि ब्रह्मविद्यासहकारि- 


साधनान्तरनिरपेक्षा पुरुषार्थ साधनेति च ।* 
(वृ आ० उप० भा० 4/3'1) 

ऐसी स्थिति में गृहस्थाश्रम के श्री मण्डन चतुर्थाश्रम में सुरेश्वर हो गये और दोनों एक ही है ऐसा 
मानना बड़ा कठिन है। एक तो दोनों के समय में लगभग 100 वर्षो का अन्तर तथा सिद्धान्तों में इतना 
भेद है कि दोनों को एक मानना असंभव है । आश्रम भेद से सिद्धान्त भेद का समर्थन कियाभीजायतो | 
समय के अन्तर को भूला नहीं जा सकता । सिद्धान्त भेद होने पर भी एक व्यक्ति होने पर इतना गम्भीर | 
उपहास नहीं किया जा सकता । अतः आचार्य श्री मण्डन तथा आचार्ये श्री सुरेश्वर यो दोनों दो व्यक्ति है, Rd 


एक नहीं हो सकते । म गम ती 


यक अस 
ड 


मलयालम साहित्य पर अचार्य शंकर का प्रभाव 
डा० जे० रामचन्द्रन नायर 


भारत मां के दक्षिणांचल में स्थित केरल महान विभूतियों के जन्म से पवित्र है । केरल के दार्शनिकों 
में मध्य केरल कालाटी में जन्मे जगद्गुरु, श्री शंकराचायं का नाम प्रात: स्मरणीय हे । आचार्य का दर्शन- 
अद्वैत सिद्धांत सारे दार्शनिक जगत में विख्यात है । परन्तु यह वात स्मरण करने लायक है कि आचार्य ने 
अपनी ओर से किसी नए सिद्धांत का आविष्कार नहीं किया था । वेदों और उपनिषदों का सार ही प्रस्तुंत 
करते हुए लिखा था वही सार वास्तव में उद्वत संज्ञा से प्रख्यात है । यही दार्शनिक सिद्धांत समूचे साहित्यिक- 
सांस्कृतिक जगत को प्रभावित करता आ रहा है । 

“मलयालम साहित्य” में कहीं कहीं शंकर दर्शन की झलक प्राप्त 
साहित्य में श्री शंकर का प्रभाव” पर एक विहंगम दृष्टि डालने का प्रयत्न करेगे । इस प्रयत्न से पुर्वं शंकर 
दर्शन के बारे में संक्षिप्त विचार करना चाहुंगा । पुर्वे कथन के अनुसार आचार्य ने वेद और उपनिषदों मंथन 
करके अपने दार्शनिक सिद्धांत की पुष्टि की है 

“शलोकाघेन प्रवक्ष्यामि यदुक्तं ग्रत्थकोटिभीः, 
रह्म सत्यम्‌ जगन्मिथ्या जीवो ब्रह्मंव नापरः” 


गई है उस का सार प्रस्तुत सूत्र में है। ब्रह्म सत्य है, जगत 
दुनिया में नहीं है । इस सत्य को पहचानना हर मानव 


हमारे सामने दृष्टिगोचर है वह तो मिथ्या ठे । यही तत्व 
शंकरोत्तर मलयालम्‌ साहित्य में कहीं कहीं दिखाई देता है। क ०. 


हे । अतः हम यहां “मलयालम 
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मलयालम में भक्ति का साहित्य समृद्ध है । भक्ति द्वारा नवजागरण का शंखनाद सुनाने वाले 
कविगण है चेरुशेरी नम्पूतिरी और नुञ्चन्तु रामानुजन एषुन्नच्छन | 
चेरुशेरी की कृष्णगाथा में निर्मल भक्ति प्रकट है तो एषुन्नच्छत के अध्यात्मरामायण किलिप्पाटु में 
दार्शनिकता तथा वेदों का सार अनुरणित है । 
अध्यात्म रामायण किलिप्पाटु और महाभारतम्‌ किलिप्पाटु एषुन्तच्छन के ऐसे दो ग्रन्थ हैं जो मलयालम 
साहित्य के अमोल रत्न हैं । ये दोनों पुण्य ग्रन्थ एषुन्नच्छन के पश्चात कवियों को प्रभावित. करते आ रहे हैं । 
अध्यात्म रामायण किलिप्पाटु संस्कृत के अध्यात्मरामायण का और महाभारतम्‌ किलिप्पाटु महाभारत का 
अनुवादन होते हुए भी स्वतंत्र कृति के रूप में जान पड़ते हैं । 
नुञ्चन्तु रांमानुजन एषुन्तच्छन ने अपनी रचनाओं में आवाश्यक परिवतंनओऔर संग्रह किए हैं । दार्शनिक 
तत्वों को यथास्थान विस्तार देते हुए इन महान कवियों ने संसार की अनित्यता, मानव जीवन की क्षणिकता, 
सांसारिक सुख भोगों की असारता आदि के प्रति पाठकों को सजग किया है । यह स्पष्ट है कि एषुन्तच्छन 
शंकराचार्य के मायावाद से प्रभावित थे और उन्होंने अपनी रचनाओं द्वारा लोगों को माया के प्रभाव से दुर 
रहने का उपदेश दिया है। 
शंकर दर्शन का सीधा प्रभाव एषुन्नच्छन कृत हरिनामकोत्तंनम्‌ में बड़े पैमाने में दृष्टिगोचर हैं । 
उदाहरण : ओन्नाय निन्नेइह रण्डेल्नु कण्टलविलु 
ण्टायोरिण्टल बत मिन्टावतल्ल भम 
पण्टेकणक्कु वरुवान निन कृपावलिकल 
उण्टाइवरेणमिह नारायण नम: 
अर्थात्‌ “तू” एक ही है । उसे दो रूपों में देखने के कारण मुझे जो दुःख का अनुभव हो रहा है 
उसे बताया नहीं जा सकता । तुम्हारी ही कृपा से पूवे स्थिति में तुम्हें समझने की शक्ति मुझे मिले । “एक 
को दो रूपों में समझने के कारण जो दुख हो रहा है--अवर्णनीय है । तात्पय यह है कि आत्मा और परमात्मा 
की भिन्नता का आभास होना मेरे दुःख का कारण है 
प्रस्तुत रचना में भक्त कवि एषुन्नच्छन ने शंकराद्वैत की सुन्दर व्याख्या की है । आत्मा-परमात्मा 
दोनों अभिन्न है । लेकिन माया के कारण ' दो” का भ्रम होता है ओर यह भ्रम समस्त दुःखों का कारण है। 
भक्त कवि होने के कारण भवगान से प्रार्थना हैं कि कृपा से माया का यह भ्रम दूर हो जाएं और अद्वैत की 
अनुभूति पुनः प्राप्त हों । हरिनाम कीर्तनम्‌' को श्री कुष्ण पिल्ले ने “केरलियुटे -कथा” में बताया है कि 
'हरिनामकीत्तनम्‌ मलयालम का उपनिषद है ईश्वर नाम से लेकर अत तक का अठुभव इस के दारा 
प्राप्त है । 
उदाहरण: तन्तौ मणिप्रकर भेदङ्गल पोले (मलयालम) सूत्रे मणिगणाइवः 
इस में विविधता के एकत्व का वर्णेन है । 
इस के बावजूद कुछ अमोल प्रयोग भी दृष्गोचर है । 
अखिलम्‌ बातित्‌-- इदं सबं यदन्यमात्माः 
कण्णिनु कण्णु--चक्षुषश्चक्षुः । ै £ 
` छिन्नत्वमानकनल---योगमायासमावृता । प्र 


इतेल्लामत--सर्वं खल्विदम्‌ ब्रह्म । ; 1% 288 


' समलप्राणनुम्‌ परनुमोत्त्‌--जीवो ब्रह्मौव नापरः। | | मोस 
विजयात है कि प्रज्ञान हम, अहं ब्रह्मास्मि, तत्वमसि, और अयमात्ा ब्रह्म : ये महावाक्य है 


! | 
1! ॥_ ५ 


| 
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इने महांवोक्यों का सारांश ही अद्वैत हें । इन तत्वों का योग 'हरिनाम कीत॑नम्‌” में दृष्टिगोचर है । क 
श्रो शंकर दर्शन का सीधा प्रभाव स्वामी विल्वमंगलम में दृष्टिगोचर है । वे भक्ति और वँराग्य दोनों 
में निष्ठावान थे ।? श्री कृष्ण कर्णामृत” संज्ञक सुन्दर काव्य इनके द्वारा प्रणीत है । इन के बाद श्री स्वामी 
कृष्णानन्द ने भागवत ग्रन्थ का प्रचार केरल में किया और उन्होंने उस ग्रन्थ की व्याख्या 'कृष्णपति' नाम से 
की कृष्ण भक्‍त कवि पुन्तानम्‌ नम्पुनिरी, भक्त कवि मेलपत्तूर नारायण भट्टतिरी ये दोनों अपने अपने भक्ति 
काव्य का अमृत पिलाकर केरलीय जनमानस को शान्तशीतल करते रहते हैं । प्रसिद्ध भक्त भवि पुन्तानम्‌ के 
“ज्ञानपांना” नामक काव्य में शंकर दर्शन का प्रभाव मौजूद है । 
एपुन्नच्छतके बाद श्री परम भट्टारक विद्याधिराज तीर्थपादका नाम आता है । वे श्री चट्टम्बी स्वामि- 
कल नाम से प्रसिद्ध है। श्री चट्टम्बी स्वामिकल केरल के एक महान योगी और समाज सुधारक संत थे । 
भारत के इने गिने सिद्ध पुरुषों में उन का भी नाम लिया जाना चाहिए । मलयालम के प्रसिद्ध अलोचक पद्म 
श्री डॉ० शूरनात कुंजन पिल्लैने परम भट्टारक श्री विद्याधिराज चट्टम्वि स्वामिकल को श्री शंकर का अव- 
तार तक माना है । उनकी रचनाओं में प्राचीन मलयालम, जीवकारुण्य निरूपणम, वेदाधिकार निरूपणम्‌, 
क्रिस्तुमत छेदनम्‌ (ईसाई धर्म का खण्डन), अद्वैत चिन्ता पद्धति आदि इतिहास प्रसिद्ध है । उनके प्रमुख शिष्यों 
में समाज सुधारक संत श्री नारायण गुरु का नाम प्रसिद्ध है । चटटम्बि स्वामिकल की शिष्य परम्परा में 
नीलकण्ठ तीर्थपादस्वामी और श्री तीर्थपाद परमहंस स्वामी का नाम विख्यात है । 
श्री चट्टम्बि स्वामिकल का परम शिष्य श्री नारायण गुरु ने गुरुदेव की समाधि सुनकर निम्नलिखित 
इलोक लिखे 
सर्वज्ञ ऋषि रत्क्रान्त 
सद्गुरु शुकवमना । 
आभाति परमव्योम्नि 
परिपूर्ण कलानिधि ॥ 
लीलया कालमधिकं 
नीत्वान्ते स महाप्रभुः । 
निस्वं वपुस्समुत्सृज्य 
स्वब्रह्मवपुरास्थितः ॥ ` 
श्री नारायण गुरु के अनुसार श्री विद्याधिराज 
भावना थे । उनेका योगपरक ज्ञान एव अवधारण अरविंद 
वेदान्त तत्वों का विश्लेषण एवं व्याख्या करने में वे जगदगुरु 


[ के मिथ्यात्व ध साक्षां 
किया है । इस रचना में स्वामी जी ने बताया है कि सते = नह्य साक्षात्कार पर गम्भी विचार प्रस्तुत 


सतू का लक्षण हे । प्रपंच इसलिए असत है कि उसकी उत्पत्ति और नाश ; र 
र्‌ नहीं र नाश होने के कारण 
अस्तित्व नहीं होता । इस असत्‌ का नाम मिथ्या है । पे होने के कारण उसका चिरन्तन 


अद्वैत सिद्धान्त की व्याख्या 


करते हुए विद्याधिराज कहते हैं कि ब्रह्म और प्रपंच पृथक नहीं हे । 


i 
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दार्शनिकों ने ब्रह्म और प्रपंच को एक सिद्ध किया हे । ब्रह्म का विवते और अविद्या का परिणाम ही यह 
प्रपंच है । व्यावहारिक दृष्टि से वेदान्तशास्त्र ने ब्रह्म को कारण और प्रपंच को कार्य स्वीकार किया हे । 
अज्ञान तथा उससे उत्पन्न कार्य ज्ञान से ही दूर होते हैं। ब्रह्म ज्ञान के उदय के साथ ही आरोपित प्रपंच 
ब्रह्म में विलीन हो जाना है । अविद्या से उत्पन्न माया मिथ्या है । उनके अनुसार मायाब्रह्म से उत्पन्न 
नहीं होती क्योंकि ब्रह्म निस्संग सत्ता है । माया किसी वस्तु से उत्पन्न नहीं, इसलिए वह अनादि कही 
जाती है । 
'अहं ब्रह्मास्मि! यजुर्वेदान्तर्गत वृहदारण्यकोपनिपद का है । तत्वमसी छांदोग्योपनिषद्‌ का वाक्य है । 
उद्दालक मुनि श्वेतकेतु को समझाते हैं कि नामलूपात्मक यह प्रपंच पहले एक और अद्वितीय ब्रह्म मात्र था। 
इस जगत के लिए कारणभूत जो तत्त्व है वही इस इस जगत के रूप में भासमान है । वही सत्य है, वही 
आत्मा है, वही ब्रह्म है । इसलिए हे श्वेतकेतु, तू आत्मा है । तत्‌ का अर्थ ईश्वर तथा त्वं का अर्थ जीवन है। 
सर्वज्ञ ईश्वर तथा तुच्छ ज्ञानवान जीव को एक मानना भ्रम है । इसलिए इन शब्दों का लक्ष्याथ ब्रह्म समझना 
चाहिए । ये दोनों एक ही हैं यही 'असि' पद का संकेत है । इस प्रकार अद्वैत चिन्तापद्धति में श्री शंकर का 
प्रभाव पूर्ण ूपेण दृष्टिगोचर है । 

श्री परम भट्टारक चट्टम्वि स्वामी की एक विशिष्ट रचना है--निजानन्दविलासम्‌' । यह कोई 
साहित्यिक अथवा इतिहास ग्रन्थ तो नहीं है । इसमें वेदान्तपरक संहिताओं और औपनिषदिक रहस्यों का 
का पुनः प्रवचन है । इसमें अनुभव का जो वर्णन है वे स्वच्छ तथा स्फटिक जैसे निर्मल है और अनन्तकाल 
तक सत्यान्वेषी महापुरुषों को पथ प्रदर्शन देने वाले होते हैं । इसमें शिष्य का प्रश्‍न और गुरु का उत्तर, इस 
क्रम में प्रतिपादित है । निजानन्द का अर्थ है अनुभूत आत्मानन्द । इस अनुभव को सुवेद्य बनाने वाला हे 
'निजानन्द विलासम्‌ । 'निजानन्द विलासम्‌' ग्रन्थ नौ प्रकरणों में विभक्त है 

1. अवस्थात्रय शोधना सम्प्रदाय प्रकरणम्‌ । 
. गुणाधिम्यजन्य आरोपसूक्ष्म निरूपण-प्रक रणम्‌ । 
ब्रह्राजीव जगद्विशेषण निरूपण प्रकरणम्‌ । 
मायालक्षण निरूपण प्रक रणम्‌ । 
. सदनुभव निरूपण प्रकरणम्‌ । 
. चिदनुभव निरूपण प्रकरणम्‌ । 
. आनन्दानुभव निरूपण प्रकरणम्‌ । 
मनोनारा मार्ग निरूपण प्रकरणम्‌ । 


, आवरणविक्षेप निवृत्ति प्रकरणम्‌ । 
प्रथम प्रकरण में स्वामी ने इस प्रकार उत्तर दिया कि शरीर, इन्द्रियों और उनकी तीन प्रकार की 


अवस्थाओं और उनमें प्रतिबिबित होने वाली चेतन सत्ता को विवेक के साथ पहुचानकर उनके 
आधार स्वरूप विराजमान अन्तर्यामी ब्रह्म तत्त्व को परमात्मा के रूप में जानना ही परम गति है। 

दूसरे और तीसरे प्रकरण मे ब्रह्म, ईश, जीवन, प्रपंच और माया के लक्षण बताए गए हैं । प्रकृति- 
पुरुष, प्रपंचोत्पत्ति, विराट पुरुष, सृष्टि स्थितिलय, सवंसाक्षीत्व, अन्तर्यामी, प्राज्ञ, सर्वज्ञ इन सबका ज्ञान 
कराकर स्वामी जी शिष्य से कहते है कि यह सारा ब्रह्म-ईश-जगत तुम्हीं हो। 

चतुर्थे प्रकरण में जगत का कारण स्वरूप जो माया है उसका अवबोधन कराया जाता है । पांचवां 
प्रकरण सदनुभव निरूपण है । जड़ और अजड रूपों में जो कायं कारण प्रपंच दिखाई दिया बह मिथ्या है। 
स्वामिकल घडा, पट और मठ के उदाहरणों से प्रमाणित कर अनुभववेद्य करे देते है कि घट और घटाभाव 


9०0 -3 ०. ०७ NS) 


ष्ट 


220 


तथा उनके अन्तराल के द्वारा भावाहंकार रहित निविकार सत्ता का तत्त्व मानकर उनका अनुभव कर 
लें । इसके समर्थन में स्वामिकत्व परा, पश्यन्ति, मध्यमा, वैखरी-नाद ब्रह्म के चारों भेदों को संवेदित कर 
देते हैं । 
षष्ठ प्रकरण में मन के सब स्वरूप विच्छेदित होकर उत्पत्ति नाश के वशीभूत न ,रहने का अनुभव 
कराया गया है । सातवें प्रकरण में आनन्दानुभव कराया जाता है । इहं से परं तक के प्रपंच ब्रह्माण्ड में 
आनन्द की अवस्थिति हें । आठवें और नवें प्रकरण में मनोनाड़ा की अन्तिम अवस्था और आवरण-विक्षेप 
निवृत्ति का अनुभव हे । ये दोनों प्रकरण स्वयं सम्पूर्ण हैं । अपने से निमित प्रपंच को मिथ्या मानकर उसमें 
भी स्वयं “मैं” का बोध कर लेना आवरण विक्षेप निवृत्ति है। यही अवस्था “अहं ब्रह्मास्मि” है । 
परम भट्टारक श्री विद्याधिराज चट्टम्बि स्वामिकल के प्रिय शिष्य नारायण गुरु थे । श्री नारायण 
गुरु की रचनाओं में “विज्ञान चिन्तन, देवचिन्तन, विनायक शतकम्‌, गुहाष्ठकम्‌, भद्रकाली अष्टकम्‌, वैराग्य- 
देशिकम्‌ इत्यादि महत्त्वपूर्ण हे । अरुविप्पुरम में रहते हुए श्री नारायण गुरु ने 'आत्मोपदेशशतकम्‌' नामक 
रचना का निर्माण किया था। श्री शंकर का प्रभाव बड़े पैमाने में श्री नारायण गुरु की रचनाओं में 
मौजूद है। 
श्री नारायण गुरु के काव्यों का परम तथ्य ब्रह्म विचार है। श्री शंकराचार्य जैसे व्याख्याकारों के 
अनुसार ब्रह्म की व्याख्या उनमें है । भारतीय संस्कृति और विचारों की आधुनिक कड़ी के रूप में उनको 
लिया जा सकता है सर्व खलिवदं ब्रह्म' 'लोका समस्ता सुखिनो भवन्तु' इत्यादि अत्यन्त पावन चिन्तन आपके 
विचारों एवं उपदेशों की आधा रशिला है। एक सन्दर्भ में श्री नारायण गुरु का क्रान्तिनाद इस प्रकार मुखरित 
हुआ--- * 
“एक जाति, एक धर्म, एक ईश्वर मानव के, 
एक योनि, एक आकार नहीं भेद कदापि इसमें ।'” 
वे हमेशा अद्वेत के बारे में चर्चा करते रहे । जाति, धर्म आदि के खिलाफ गुरु ने प्रयत्न किया है; 
इसके लिए उन्होंने अद्वैत का सहारा ले लिया । जिस सन्दर्भ में जाति रूपी सलीब लेकर घूमा फिरा था तब 
उन्हें अद्वैत रूपी मणि प्राप्त हुआ। 'आत्मोपदेश शतकम्‌' में शंकर दर्शन का प्रभाव ही मौजूद हे । प्रस्तुत 
शतक के 24वें श्लोक इसके लिए उदाहरण हैं। 
अवनिवनेन्नरिथुन्न तोक्के योरत्ता- 
लवनियिलादिममायोरात्मरूपम्‌ 
अवरवात्मसुखत्तिनाचरिक्कु- 
न्नवयपरन्नु सुखत्तिन्नाइ वरेणम्‌ । 
(आात्मोपदेश शतकम्‌- गुरु) 
अर्थात्‌ सब धर्मों की आधारशिला आत्मसत्य की एकता है। आत्मसुख परसुख के लिए विनाश- 
कारी कदापि नहीं होना चाहिए । इस धरती में वह वास्तव में “मैं” ही हूं 
न द हुं । अपने ही सुख के लिए जो 
अ 5 श दुसरो के सुख के लिए भी लायक होना चाहिए । अद्वैत बोध की प्राप्ति के लिए उस 
त तक हमें पहुंचना चाहिए । उसके बारे में श्री नारायण गुरु कहते हैं कि सच्चिदानन्द स्वरूप ब्रह्म 


मात्र सत्य है, बाकी सब मिथ्या है। जब हम “ 9 उठेगे 
समझने के अधिकारी बनेंगे । हेम “मोहनिद्वा' से जाग उठेगे तब मात्र हम ब्रह्म के बारे में 


“जीवन मुक्त” स्थिति के बारे में नारायण 


गुरु र्‌ एक « 1) 
जगन्मिथ्या की जानकारी होते हुए भी उसके लिए ३२ का अपना एक सिद्धान्त है । 'जीवन मुक्त” को 


यह संसार इन्द्रिय वेद्य हो सकता है । यही नारायण गुरु 
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की धारणा है । श्री नारायण गुरु की पंक्तियां इस प्रकार हैं-- 
विश्वम विवेकदशयित्कलषिजु स्वं, 
वस्वस्थ माकिलु मितिन्द्रियदृश्यमाकुम्‌, 
दिक्किन भ्रम्‌ विङ्गकिलुम्‌ चिरमिद्भ वन्टे, 
दुक्किनु दिक्कु पुन रङ्गितन्ने काणाम्‌ । 
सत्यत्तिलिल्लयुलकम्‌, सकलम्‌ विवेक 
विध्वस्थमाय पिरकुम्‌ विलसुन्नु नुनपोल 
निस्तकंमाय मरुविलिल्लिह्‌ नीरमेन्तु, 
सिद्धिकिकिलुम्‌ विलसिडुन्तित्‌ मुनप्रकारम्‌ । 
अर्थात्‌ जीवन मुक्त को संसार की मिथ्यता के बारे में भली-भांति जानकारी है, फिर भी संसार 
इन्द्रियवेथ हो सकता है। माया में भ्रमित मानव के समान जीवन मुक्त भी संसार को देखता है । इसमें शैव 
सिद्धान्त की झलक प्राप्त हैं । इस सन्दर्भ में मलयालम के महाकवि कुमारन आशान में यह सिद्धान्त दृष्टि- 
गोचर नहीं है । 
मुकतावस्था को निविकल्प समाधि या असंप्रज्ञात समाधि भी कहा जाता है । मुक्तावस्था तक पहुंचने 
के लिए योग का भी प्रयोग कर सकते हैं । अटत तथा योग का प्रभाव नारायण गुरु में है । विशेष रूप में श्री 
नारायण गुरु का कुण्डलिनि पाट्ट, अखि, आत्मोपदेशशतकम्‌, दर्शनमाला, अद्वँतदीपिका, ब्रह्मविद्या पंचकम्‌ 
आदि इसके लिए उदाहरण स्वरूप पेश कर सकते हैं । 
श्री नारायण गुरु ने अद्वैत दर्शन को अति सुन्दर शैली में प्रस्तुत किया है-- 
, तविद्य, तत्व- 
मोरातिवरलितुलकाय विलसुम्‌ भ्रमत्ताल, 
आरान विलक्केरिकिली पिशाितान्ध- 
कारम्‌, भयन्नवनिरुट्टू पिशाचुपोलाम्‌ 4 
(अद्वैतदीपिका--नारायण गुरु) 
अर्थात्‌ अगर हम ध्यान से देखें तो पता चलेगा कि यह संसार मिथ्या है । अविद्या के कारण भ्रमित 
लोगों के लिए यह संसार वास्तविकता है । जैसे कि रोशनी के अभाव में अन्धकार अनुभव होना । श्री 
नारायण गुरु की रचनाओं में अनुभव की तीब्रता दृष्टिगोचर है । | 
कुण्डलिनी पाटूट' में लोकगीत की शेली में श्री नारायण शुर ने आत्मविस्मृति के साथ अद्वैतवाद का 
पटाक्षेप किया है । 
उदाहरण 
आड्पाम्पे, पुनम्‌ तेड्‌ पाम्पे चरु- 
लानन्दक्कूत्तु कण्डाड्‌ पाम्पे, 
तिन्कलुम्‌, कोन्नयुम्‌ चूडुमीशन पद 
पन्कजम्‌ चरु निन्नाडु पाम्पे, 
वेण्णीरणिज्जु विल्लंम्‌ तिरुमेनी 
कणीरोषू_क कण्डाडु पाम्मे, 
आयिरम्‌ कोडिनन्दन नीयानन- 
मायिरबुम्‌_तुरन्नाड्‌ पाम्पे, 
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ओमेन्नु नोट्टोरु कोटि मन्त्रपोरुल, 
नामेन्नरिञ्जु कोण्डाड्‌ पाम्पे । 
इसमें प्रणव मन्त्र-ब्र्म, विष्णु, महेश्वर की ध्वनि अतीव ललित शैली में गंज रही हें । तत्वमसी का 
रहस्य इसमें दिखाई देता है । उनके अनुसार भकत सगुणोपासक है । बल्कि जब हम दार्शनिकता को अपनाएंगे 
तव निर्गुण के रूप में भी ईश्वर का संकल्प सम्भव है । तात्पर्य यह है कि सम्पूर्ण रचनाओं में शंकर दर्शन 
का प्रभाव दृष्टिगोचर है । 
श्री नीलकंठ तीर्थपाद स्वामी की प्रसिद्ध रचनाएं हैं, वेदस्तुति, अकारादि कौत्तनमाला आदि । उनकी 
उनकी प्रकाशित रचनाओं में वेदान्तमणिविलक्कु, अद्वैत पारिजात, योगामृत तरंगिणी और हठयोग प्रदीपिका 
में शंकर दर्शन की झलक है । अपने शिष्यों की आध्यात्मिक उन्नति को लक्ष्य मानकर श्रौ नीलकण्ठ तीर्थ- 
पाद ने गोविन्द स्थानेश्वर के मठ में अद्वेत सभा” की स्थापना की । 
उपर्युक्त महान दार्शनिक समाज सुधारकों के पश्चात कहीं शंकर दर्शन की झलक देखना है तो 
'कवित्रय' तक पहुंचना है । उल्लूर एस० परमेश्वर अय्यर, वल्लत्तोल नारायण मेनन और कुमारन आशान 
ये कवित्रय नाम से विख्यात है । श्री नारायण गुरु के शिष्य होने के नाते महाकवि कुमारन आशान में शंकर 
अद्वैत का गहरा प्रभाव दिखाई देता हे । महाकवि कुमारन आज्ञान के कलकण्ठगीत, निजानन्द विलासम्‌, 
निजानन्दस्तुति इत्यादि में श्री शंकर दर्शन का प्रभाव अधिक मात्रा में उपस्थित है । लीला, नलिनी आदि 
खण्डकाव्यो के अन्तिम भाग अद्वैत दर्शन की पराकाष्ठा तक पहुंच गयी हैं। लीला और मदनन्‌, नलिनी और 
दिवाकर में जीवात्मा-परमात्मा का सम्बन्ध-शंकर दर्शन की याद दिलाता है । आशान के प्रथम खण्डकाव्य 
'वीणपुव' में शंकर दर्शन का पूर्ण रूपेण प्रभाव है। उदाहरण 
शेषिष्पनु बोधमयन शिवनाम 
शेषंङ्गलवन्टे विभूतिकलाम्‌ 
शेषिक्कयुमिल्लिव चिन्मयनिल 
भाषाजित पुमधुवाँ कुयिले । 
अर्थात इस दुनियां में जो बाकी होगा वह बोधमयी शिवमात्र है । वाकी सब भ्रम है । 
आगे बढ़कर कवि ने कहा है कि-- 
सचेतना चेतनमीप्रपञ्चम्‌ 
स्वेम्‌ विलकुन्न केडाविक्के 
समस्त भव्यङ्गलुमुल्लिलाषत्तुम्‌ 
स्नेह प्परप्पिन कडले तोषुन्नेन्‌ । 
इस स्तुति में कुमारन आशान ने विश्वनिर्माता परब्रह्म का वर्णन किया है । इस प्रपंच का मुलाधार 


स्नेहमिति, परम कारुणिक ईश्वर की शक्ति का वर्णन यहां दृष्टिगोचर है। अद्वैतवादियों के अनुसार कवि ने 
यहां ईश्वर का वर्णन किया है । 


। उल्लूर के प्रेम-संगीत में शंकर 
न में श्री शंकर दर्शन “ब्रह्मम्‌ सत्यं 
जगन्मिथ्या” ही सारी कविताओं का मूल हे । प्यार और सेवा की महत्ता की उद्घोषणा करने वाली प्रस्तुत 
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अडुत्तु निल्पोरनुजने नोक्का- 
नक्षिकलिल्लान्तोरकर्करूपनी ङ्गा- 
नदृश्यनायाल तिलेन्नाश्चर्यंम्‌ 
अहो जयिप्पु जगदाधारमोरद्भुत 
दिव्य महस्सखेण्डमद्वय मचिन्त्य 
षैभवमनादि मध्यान्नम्‌_। 
अर्थात्‌ ज्ञान का मूल कारण, परिपूर्ण, जो दो” नहीं है, जो हमारी चिन्ताओं के भी परे हैं, जिसका 
आदि, मध्य या अन्त नहीं है--उसी ब्रह्म की जय हो । 
उल्लूर की “विदुरभिक्षा” में अद्वैत दर्शन की अधिकाधिक झलक प्राप्त हे । महाभारत की एक उप- 
कथा के आधार पर ही उल्लूर ने 'विदुर भिक्षा की रचना की है। भगवान कृष्ण के भक्त-वात्सल्य को 
केन्द्रविन्दु बनाकर इस खण्डकाव्य का निर्माण किया गया हे । 
इस प्रपंच का मूल कारण पररब्रहा है। इसका समर्थन श्री शंकर ने किया है । ब्रह्म ही कारण है। 
सर्वज्ञ और परिपूर्ण के द्वारा ही इस प्रपंच का निर्माण हो सकता है। परमन्रह्म के अलावा यहां अन्य 
किसी वस्तु का जन्म नहीं हुआ । ब्रह्म सूत्र के इसी आशय को उल्लूर ने अपने विदुर भिक्षा में प्रकट 
किया है । 
भावलकमल्लाते एन्तुष्टिप्पारन्नदिट्ल, 
स्थावर जंगम सञ्जयत्तिल ? 
आदित्यङ्गगे कत्तिक्कुम्‌ पोलत्तिरी 
वारतिन्कल माणपेषुम्‌ मन्दहासम्‌; 
तारङ्गलानन्दक्कण्णुनी रन्लुल्लिक-- 
लीरेषुलोकवुम्‌ क्रीड़वस्तु । 
ब्रह्म और ब्रह्म में अधीनस्थ जगत को अलग-अलग न देख, एक ही साथ देखना ही अद्वैत दर्शन है । 
कवि पूछते हैं कि हे ईश्वर, इस दुनिया में ऐसी कौन-सी वस्तु है जिसमें आपका अंधिकार नहीं है। आपके 
द्वारा जलाया गया दीप है सूरज । एक सुन्दर मन्दहास के समान चन्द्रमा सुशोभित है । तारागण आपके 
आनन्दाश्र, हैं चौदहों लोक तो आपका क्रीड़ा स्थान है । 
प्रस्तुत सन्दर्भ में एक और उदाहरण देना उचित होगा । 
अंगए मात्रमे काणुन्नतुल्लु भा-- Tish 
नेद्धने येंगोटु नोक्कियालुम्‌, रः) ळक 19 ति हि 
काणिप्पतुण्टु तान काणुस्ततङ्ग तोन. hE 213 
काषूचयुमंतान कारणात्मन। फ छै हे 
एनोरु मणतरी वेकुण्टमल्लञ्गेः "ळे की 52 3 
बकेतोरु नीर्तुल्ली याषियल्ल? ' १7४० रिक त्रे. मतक 
एतोरुनालिलिल्लेतोरनाटिलिः उ 
ल्लेतोरु वस्तुविलेन पुराने? | जलिक पिद 
अर्थात्‌ जहां मैं भी में देखूंगा सब जगह आप (ब्रह्मा) मात्र दिखाई देता है। | 
आप ही हैं। रेत भी आपके लिए बैकुण्ठ है । एक ही बूंद समुद्र के 
आपका अस्तित्व है। 30 ss 
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ब्रह्म ही सत्य है । प्रपंच का सब कुछ, पूरा का पूरा ब्रह्म है । यही दार्शनिक सिद्धान्त 'विदुर भिक्षा” 
में है 
अहं ब्रह्मास्मि, तत्वमसि, अयमात्मा ब्रह्मः, पज्ञानं ब्रह्मः आदि उपनिषद वाक्य ही अद्वैत दर्शन की 
आधारशिला है। मैं ब्रह्म हूं, तुम भी वही हो इन उपनिषद वाक्यों से स्पष्ट है कि परमात्मा और जीवात्मा 
एक है-यही तत्व ही श्री शंकर का है । परमात्मा (ब्रह्म) ही अपनी अद्भुत माया शक्ति के द्वारा बहुरूपों 
में मानवात्मा के रूप में भी प्रकट हुआ है । 
महाकवि उल्लूर की पंक्तियां देखिए 
अङ्गए एन्निलुम अङ्गयिलेन्निलुम- 
मद्धे क्कण्पोन कण्णयि कण्डुनिल्के, 
आनेन्नोन्नङ्ग पिनिल्ल त्रान, अल्लाते, 
आनेन्नोन्नुण्डेन्किल आन तानङ्गम्‌, 


अङ्गए त्रानेन्नु चोल्वतिल चेच॑यि, 

लल्ङ्गल्ल भानल्ल, अङ्गन्नल्ल । 

ओक्कथुम्‌ ती्क्कुन्न तोककेयुम काक्कुन्न- 

तोक्केयुम मयकुन्नतोप्पमेतो ? 
अर्थात आप में मुझे और मुझ में आपको देख रहा हूं । अगर आप नहीं है तो मेरा अस्तित्व ही नहीं 
कि है । आपको “ मैं” कहना तो ठीक नहीं है । आप--मै, इन संज्ञाओं में कोई भेद-भाव नहीं है । संसार के 
> स्रष्टा, पालक ओर संहारक आप ही हैं । 

> विदुर भिक्षा में विदुर श्री कृष्ण से जो बातें कहते हैं और उसके जवाब के सन्दर्भ में अद्वेत दर्शन 


दृष्टिगत है । 


अद्भ मी नानुमायल्पवुम्‌ भेदमि- 
: लल्ज् बान तन्‍ने: बानद्भम्‌ तन्ने | 
अङ्गयिल वाष॒वूत्रा, नज्ितिल, पिन्नेयी- 
तेङ्गिने एन्मणि मेडयल्ले ? 
सारांश यह है कि आप (जीवात्मा) और मुझ में (परमात्मा) थोड़ा भी फरक नहीं है। आप मुझ 
भी अद्वैत का शुद्ध रूप दर्शाया गया है। श्री शंकर दर्शन में 


परमात्मा ईश्वर और जीवात्मा मनुष्य में अटूट सम्बन्ध है । इसके अलावा उल्लूर के भक्ति दीपिका में भी 


महाकवि जी शंकर कुरुप का नाम आता है। 
सवप्रथम ज्ञानपीठ विजेता है । स्व० शंकर कुरूप 

एकता प्राप्त करने की अनुभूति को परमार्थ 
क अनुभव या मिस्टिक दर्शन कहा जाता 


दिखाई देता है। परमार्थे की स्थिति में या मिस्टिक 
मिस्टिक ट्क मोन है 
' यही 


एन्तुडे हृदन्‍नमामुडुक्कुम कोटिट प्पाड़ी, 
तिन्नु कल्वुवानेनिक्कनुज्ञ लभिच्चेन्लिल । 
महाकवि द्वारा लिखित 'विश्‍वदशन' का लक्ष्य भी यही है। प्रस्तुत कविता का आरम्भ ही विश्व के 
कारणभूत ब्रह्म की स्तुति के साथ है । प्रतिपल विकासमान इस सुन्दर प्रपंच के मुलकारण स्वरूप सनातन ५ 
चैतन्य श्रोत ब्रह्म शक्ति की आदर के साथ कवि स्तुति करते हैं । 4 
वन्दनम्‌ सनातनानुक्षण विकस्वर 
सुन्दर प्रपंचादि कन्दमां प्रभावमे क - 
निन्निल जी कुरूक्कुन्नु निन्नल जी विडरुन्तु SS. 
निन निसर्गाविष्कार कोतुकम्‌ अनाद्ययन्नम्‌ ह; ह. 
उपर्युक्त विख्यात कवियों की रचनाओं में शंकर दर्शन का प्रभाव दृष्टिगोचर है 
अलावा महाकवि एम ०पी० अप्पन, ओट्टूर उण्णिनम्पूतिरिप्पाडु आदि विख्यात कवियों 
कहीं-कहीं अद्वैत दर्शन मौजूद हैं । 


आचार्य शंकर का सर्वे कर्म संन्यास 
--इन्दिरा मोहून 


लगभग बारह सौ वर्ष पूर्वं जब, हमारी वैदिक विरासत संकीर्ण सम्प्रदायो, संकुचित मतों के प्रहारों 
से संकट ग्रस्त थी--तब विश्वनाथ की पुण्य नगरी वाराणसी में एक तेजोमय, तपोमय दंड कमण्डलु धारी 
मुंडित मस्तक प्रज्ञावान तरुण का अवतरण हुआ जिसकी दिव्य गूंज ने भारत की चारों दिशाओं को फिर से 
एक ब्रह्म-एक सत्य के सूत्र में बांध, वेदों की ओर उन्मुख किया--यही थे भारत के शीर्षस्थ भाचाय एवं 
विचारक आद्य शंकराचार्य । उन्होंने साधना द्वारा शरीर को इतना शुद्ध कर लिया था कि वह ईश्वरत्व का 
नि्मेल यन्त्र हो गया आक्ृति में दमकती हुई कांति, हृदय में अदम्य उत्साह कमं चेष्टता की विपुलता एवं 
अनुपम उद्वेलित शक्ति दर्शन विषय को लेकर जितनी व्यापक चर्चा इस देव पुरुष की हुई अपनी कदाचित 
बादरायण व्यास को छोड़कर अन्य किसी लेखक अथवा तत्वज्ञानी की नहीं हुई । उनका व्यक्तित्व एवं कृतित्व 
दोनों अतीत की घटनाये हैं परन्तु वे केवल इतिहास का विषय नहीं वरन्‌ राष्ट्रीय अध्यात्मिक चेतना का आधार 
हैं जिसने समय-समय पर सनातन धर्म को नियंत्रित भी किया, प्रकाशित भी किया । 
आचार्य शंकर का प्रादुर्भाव ऐसे समय में हुआ जब राजाश्रय के उन्माद में बौद्धधर्म अपनी गरिमा 
खोने लगा था, विदेशी आक्रमण आरम्भ हो रहे थे। इतिहास साक्षी है जिन भयंकर आक्रान्तओं के द्वारा 
मित्र, सीरिया, बैबोलान जेसी संस्क्रतियाँ संथा नेस्तनावूद हो गई भारत आज भी अपनी पहचान बनाए 
रख सका है--हमारी सांस्कृतिक धरोहर को आचार्य जैसे ऋषियों-संतों ने ही प्राण फूंककर पुनः प्रतिष्ठित 
किया । 788 ई० में शंकर केरल के कालटी ग्राम में, एक शिवमक्त नम्बूदरी वंश में जन्मे थे। 23 वर्ष की 
अल्पआगु में सारे भारत की तीन बार प्ररिक्रमा कर केदार नाथ में 820 ई० को ब्रह्मलीन हो गये । परवर्ती 
आचार्य एवं प्रचारकों की भांति उनमें एक देशीयता, संक्रीणता अथवा असम्पूर्णंता नहीं थी. सुदूर दक्षिण 
केरल में जन्म लेकर वे पूरे भारत के हो गये थे, क्षेत्रीय भाषा की अपेक्षा संस्कृत भाषा में अपनी सारी 
रचनायें की । वे तो वास्तव में सनातन धर्म की विशाल विश्वव्यापी महानता के उदार प्रतिनिधि थे । 
आचार्य के जीवन में एक विलक्षणता विशेष रूप से मिलती है-उन्होंने अपने ग्रंथों में बार-बार 
संसार के प्रति वैराग्य भाव को श्रेष्ठ माना जबकि स्वयं सन्यासी होकर निरन्तर कर्म रत रहे । आठ वर्ष के 
भीतर चार वेद ह दशन तथा अनेक शास्त्रों का अध्ययन 12 वर्ष के भीतर योगसिद्धि एवं सर्वशास्त्र 
ज्ञान, 16 वर्षे सें प्रमुख ग्रन्थों की भाष्य रचना-आचार्थ ने चार वर्ष बद्रीनाथ के निकट व्यास गुफा में 
__ बिताए--इसी एकान्त तपोभूमि में गीता ब्रह्मसूत्र, उपनिषद्‌ आदि ग्रन्थों पर अपना प्रामाणिक भाष्य 
लिखा 1 यही पर आचार्य ने अपने शिष्यों को पढ़ाना आरम्भ किया। उस युग की कल्पना कीजिए जब न 
द्रुतगामी साधन थे, न आज जेसी सुविधा सेना का लाव लश्कर भो उनके साथ न था । हाँ. 
आत्मबल के सहारे वे एकाकी चल रहे थे - साथ थे अनेक आस्थावान श्रद्धालु शिष्य जो 


मंत्रोच्चारण देव-देवियों की वन्दना से दिशा में स्पंदित करते जा रहे थे । कुछ लोग चाहे उन्हें 
में धर्म का आदर्श और कर्म की प्रेरणा ही 


क 


अथवा मायावादी क्‍यों न समझे पर उनके जीवन 
रहित, इन्द्रियं अपने वश में कर समष्टि बिराट के प्रति था-- 
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संसार के कत्याण की आधारभूत भावना होती है । गीता कर्म फल के त्याग को सात्विक त्याग कहती है, 
शंकर एक कदम आगे हैं - कर्म को ही नहीं छोड़ना वरन्‌ उसकी वासना का भी परिहार वरना है । आचार्य 
ने कर्म की आवश्यकता वस्तुतः दो प्रकार से मानी है--लोक संग्रह के लिए और चित्त शुद्धि के लिए । 

सामान्य धारणा है कि पहुंचे हुए ज्ञानी को कमं शोभा नहीं देता उसे कर्मे के गोरख धंधे में नहीं 
पड़ना चाहिए पर सच्ची बात यह है कि ज्ञान प्राप्ति के बःद ही वास्तविक कमं शुरू होता है । इससे पूवे तो 
हम कर्म के नाम पर अकर्म, कर्तव्य के नाम पर अकत्तव्य और परोपकार के नाम पर अहु की पुष्टि करते 
है । ज्ञान प्राप्ति के बाद यदि कर्म समाप्त हो जाता तो तो 'गीता' सुनने के बाद अर्जुन अन्याय और अन्नीलि 
के दमन हेतु युद्ध न करते, योगेश्वर श्री कृष्ण पशु चारण, जूठी पत्तल उठाने और रथ हांकने का काम न 
करते । यदि कर्म घटिया साधन होता तो भक्त शिरोमणि रेदास जूते न सीते, परम ज्ञानी संत कब्रीर ताना- 
बाना न बुनते, विवेकानन्द देश विदेश घूम कर आध्यात्मक की अलख न जगाते। वस्तुतः यदि ज्ञानी, ध्यानी 
तत्ववेत्ता सन्त लोक संग्रह की भावना से शास्त्रानुकूल कमं न करते वो आज संसार को आदर्श जीवन जीने 
की प्रेरणा कहां से मिलती । जिस जीवन में सेवा भावना, यज्ञ, आत्मत्याग की प्रचुरता है उसी के माध्यम 
से आध्यात्मिक शक्तियों की अभिव्यक्ति होती है । वर्षो की एकान्त साधता के बाद बुद्ध को बुद्धत्व की प्राप्ति 
हुई किन्तु बुद्ध का शेष जीवन सामाजिक और सांस्कृतिक कार्यों में ही व्यतीत हुआ । मनुष्य के लिए कर्म 
करना आवश्यक है। 

आचार्य का सवं धर्म संन्यास व्यवहार और परमार्थ दोनों का साधक है उन्होंने राग द्वेष रहित 
निष्काम कर्म का सन्देश मानव समाज के श्रेय के लिए प्रस्तुत किया । राग द्वेष रहित विषय दुख का कारण 
नहीं होता--सीढ़ी को जानने वाला प्रकाश के बिना भी ऐसे चढता है मानो दीख रही है । इसी प्रकान ज्ञान 
में स्थिति व्यक्ति अभ्यास के कारण संसार में पदार्थों में निलिप्त रहकर (सर्वभूत हिते रताः व्यवहार करता 
है । इस दर्शन का निचोड़ नैतिकता के पालन में है । बोये गये बीज के लिए जल जो महत्व रखता है वही 
कर्म के लिए नैतिकता का है। अपने भीतर जितनी पवित्रता होगी उतना ही ईश्वर समीप मालूम देगा । 

जिस प्रकार समुद्र से भाप बन जल बरस कर नदियों नालों के माध्यम से अंत में समुद्र में ही 
गिरता है अथवा मिट्टी से पैदा हुआ पौधा मिट्टी को ही पुष्ट करता है उसी प्रकार संसार में से उन्नत भाव 
को प्राप्त कर, ब्रह्मभाव में स्थित हो पुनः संसार को ही रसमय बनाता है--हृदय का आनन्द चारों ओर 
छलकने को आतुर रहता है । आचार्य का स्वयं का जीवन इस सत्य का प्रमाण है- 

अपनी दिग्विजय यात्रा में उन्होने अनेकों कष्ट सहे, ताप-शीत झली, विभिन्न मत-मन्त रों को 
सहा, तांत्रिकों के कोप-भाजन हुए पर स्वयं सदा निरासत्य-निविकार । शंकर को हिन्दू, बौद्ध तथा जेन मत he 
के लगभग 80 प्रधान संप्रदायों के साथ शास्त्रार्थे करना पड़ा । कमें काण्डी मण्डन मिश्र के साथ आचार्य का हः 
शास्त्रार्थ कहते हैं 7 दिन तक चला । उन्होंने अनेक ग्रन्थों, प्रस्थानत्रयी की रचना की । देवी देवताओं की 
स्तुति में अनेक लालित्यपूर्ण मधुर स्त्रोत लिखे जिनकी सरलता शंकर की भक्ति और श्रद्धा का प्रतीक है । 
उन्होंने अनेक मन्दिरों का पुनरुद्धार किया | देश की धामिक व्यवस्था को एक भावना सूत्र में पिरोने की 
दृष्टि से प्रमुखतीर्थ क्षेत्रों में विख्यात मठों तथा उपपीठों की स्थापना की पूर्व में जगन्नाथपुरी में गोवर्धेनमठ, 

= RE प्रहरी 


< 


उत्तर में बदरिकाश्रम में ज्योति मठ, पश्चिम में द्वारिकापुरी में शारदा मठ, दक्षिण 
के समान चारों पीठ आज भी राष्ट्रीय एकता की वेजन्ती फहरा रहे हैं । उपतिषदों 

ने उद्घोषणा की कि ब्रह्म सत्य हैं, संसार और उनके पदार्थ मिथ्या हैं, जीव ब्रह्म के अतिरिक्त कु f 

ब्रह्म सत्यं जगन्मिथ्या जीवो ब्रह्मेव नापरः 

बही सत्य ज्ञान स्वरूप है, सृष्टि रूप है, विश्‍व रूप है--जैसे सोने का जेवर बना 
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होता है टूट जाने पर भी सोना होता है । ठीक इसी प्रकार यह संसार ब्रह्म से समुदशुत है और ब्रह्म में ही 
विलीन हो जाता है । अतः भेदभाव केसा, छुआछूत कैसी एक बार काशी में आचार्य शिष्यों सहित स्नान 
करने जा रहे थे--चांडाल सामने से आया । शिष्यों ने उससे दूर हटने कहा । चांडाल ने उत्तर द्या, “किसे 
दूर हटने को कह रहे हो, देह को या आत्मा को ? देह हमारी और आपकी समान तत्त्वों से बनी है। आत्मा 
व्यापक है निलेप है, छूने से कैसे अपवित्र हो सकती है। “आचार्य को समझते देर न लगी र ब्रह्म से चींटी 
पर्यन्त एक ही ब्रह्म है जिसने इसको समझ लिया, वह मेरा गुरु है । सूर्य की छाया चाहे गंगा में पड़े या नाले 
में मैली नहीं होती ।' | 
कुछ लोग समझते हैं कि शंकर दर्शन में कर्म निरर्थक माना गया है । वे सकाम और निष्काम कर्म 
ह एक मुनक णा करते है । यह सत्य है कि शंकर ने कर्म को मुक्ति में बाधक माना है---इसका 
प्र निरर्थकतोडसे कदापि नहीं । गीता भाष्य में आचार्य ने कहा है कि कर्म नहीं जाता जो 
धक्का वैसा ही फल पाता है । कमे मन को शुद्ध करता है । वासनाओं का दूर 


न बध्थते कर्मभिः क्वापि ॥ 
नहीं जिसके मन में ममता अहंकार नहीं वह अपने घर में दैनिक काम करते 
मुक्त के कर ने मनुष्य को ललकारा--स्वयं को पहचानो--तुम्हारे अन्दर उद्दाम उत्कृष्ट 
सम्भावनाये हैं जिनके द्वारा सब कुछ पाया जा सकता है-- 
न धर्मो न चार्थो न कामो न मोक्ष-- 
श्चिदानन्दरूपः शिवोऽहं शिवोऽहम्‌ 
अह्य तुम्हारा स्वरूप है-संसार क्षणभंगुर है--नेह नानास्ति किचन--नश्वर के प्रति मोह छोड़ो-- 
तुम केवल इन्द्रिय, सच्चिदानन्द स्वरूप हो । आनन्द पदार्थों में नहीं तुम्हारे भीतर है जितना अंतंमुखी होगे 
उतना ही आनन्द बढ़ेगा । 
शंकर के अनुसार चेतना को समझना एवं तदनुरूप कर्म करना धर्म है । न जीवन को धर्मनिरपेक्ष कह 
सकते हैं न धर्म को जीवन निरपेक्ष । दोनो सह अस्तित्त्व की अभिन्न ईकाई हैं सत्य-ज्ञान के लिए दूसरों पर शासन 


करने से ज्यादा जरूरी है आत्म शासक होना । सम्पूर्ण के प्रति सम्पूर्ण का अर्थ है सम्पूर्णता की सेवा करना । . 


मानवता की सुख-समृद्धि के लिए जो विकास-योजना, सुसंगठन, सुव्यवस्था को आवश्यक बताते हैं वे भूल 
जाते हैं कि यह सब पहले आंतरिक जीवन के निर्माण के लिए जरूरी है । जब तक हम अपने स्वार्थ लोभ 
ओर काम की वासनाओं पर बिजयी नहीं होंगे उसकी बाहरी विजय व्ववस्थायें योजनायें आंतरिक बर्बरता 
के प्रयोग के लिए उपादान मात्रा रहेगी । 

“जिस प्रकार कुम्भकार चक्र चलाकर उसे छोड़ देता है परन्तु चक्र और वेग से निरन्तर घूमता 


रहता है । उसी प्रकार कर्मों के संस्कार वश ज्ञानी हो जाने पर भी क्रिथायें करता रहता है । यद्यपि 
मोक्ष के लिए ज्ञ न अकेला ही समर्थं है ।” हता है 


1 “आचार्य शंकर 
व मनुष्य तभी तक मनुष्य है जब तक उसका अन्तःकरण कत्तव्य तथा अकत्तंव्य के विवेक योग्य हे 
जब उसमें वह योग्यता नहीं रहती, तो उसे मनुष्य रूप से तष्ट ही समझना चाहिए, क्योंकि वह पुरुषार्थं के 
अयोग्य हो जाता है ।” -- आचार्ये शंकर 
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